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Bij de aanvang van de derde jaargang komt Getuigenis tot u in een nieuw 
kleed. Symbool van een koerswijziging ? 

Getuigenis blijft haar oorspronkelijke doelstelling getrouw: een bijdrage 
leveren tot verbreiding van een bijbels- liturgische vroomheid. Het wil geen 
katechetisch tijdschrift zijn (dit is er reeds in Verbum), evenmin een tijd- 
schrift voor de prediking (Kerugma komt in deze aan een algemeen ver- 
langen tegemoet), nog minder een liturgisch tijdschrift (hiervoor bestaat 
reeds vanaf het begin der liturgische beweging het meer op de zielzorg 
ingesteld zijnde Tüdschrift voor Liturgie). 

Getuigenis meent naast deze tijdschriften een leemte te vullen, omdat het 
authentiek kerkelijke vroomheidstype, zoals dit spreekt uit bijbel en liturgie, 
in onze dagen nieuw is ontdekt en een speciaal orgaan voor verdieping en 
verbreiding in de bredere kringen van het gelovige volk behoeft. Het heeft 
primair de gezondmaking, verrijking en verdieping van het christelijk leven 
op het oog, en wil daarvoor uitgaan van de meest fundamentele inspiratie- 
bronnen: bijbel en liturgie. Predikant en katecheet zullen er zoals voorheen 
uiteraard veel stof voor katechese en prediking kunnen vinden, doch primair 
daarvoor bedoeld is het niet. Maar ofschoon geen preektijdschrift, is het toch 
kerugmatisch van instelling, omdat het met het oog op de christelijke bele- 
ving getuigend wil verkondigen over de mysteries der openbaring. Haar 
eerste doel is, het christelijk leven zelf opnieuw gloed en bezieling te geven, 
daarbij teruggrijpend naar bijbel en liturgie. Getuigenis is dan ook bedoeld 
voor iedereen, die naar meer en dieper zoekt voor zijn geestelijk leven, hij 
weze priester, kloosterling of leek. 

Dat het bijbrengen van een bijbelse vroomheid vanaf het begin onze hoofd- 


bekommernis is geweest, mochten onze lezers ervaren uit de vele bijbelse 
bijdragen die wij tot nog toe publiceerden. In feite bestond echter de redactie 
uitsluitend uit liturgisten; doch geheel in overeenstemming met deze voor- 
ziene evolutie van het tijdschrift meenden we consequent te handelen, met 
in de redactie ook enkele vooraanstaande exegeten op te nemen: Pius Drij- 
vers O.C.S.O. van de Trappistenabdij te Tilburg, de bekende schrijver van 
De Psalmen (Spectrum, 1957) en Prof. Dr. J. Heuschen, professor in de 
Schrift aan het Groot-Seminarie te Luik vonden wij bereid tot de redactie 
toe te treden. Daar Frater Bellarminus Mol, de initiatiefnemer van ons tijd- 
schrift, door zijn oversten met een taak werd belast die moeilijk nog kon 
samengaan met het redactiesecretariaat, werd dit overgenomen door Frater 
Rodriguez van Ooijen. Frater Bellarminus blijft echter als redactielid aan het 
tijdschift verbonden. 

Getuigenis mocht zich reeds in de loop van de voorbije jaren over een groot 
aantal abonné's verheugen; om de spreiding ervan in nog bredere en meer 
gevarieerde kringen van het kerkelijk leven mogelijk te maken, werd de 
uitgeverij J. J. Romen & Zonen, te Roermond-Maaseik bereid gevonden uit- 
gave en administratie van Getuigenis op zich te nemen. 


Dit eerste nummer staat geheel in het teken van de advent, van de heils- 
verwachting dus. Het eerste artikel wil een meer algemene oriëntatie geven: 
het behandelt de oud-testamentische heilsverwachting, haar groei en gericht- 
zijn op de verlossing door Christus; tevens doet het de actualiteitsbetekenis 
aanvoelen van de hoop van Israël voor de Kerk van nu, het nieuwe Israël. 

De drie daarop volgende artikels willen bewust uitgaan van de evangelies 
van de adventszondagen: zo maken de eerste twee ons vertrouwd met twee 
schijnbaar uiteenlopende aspecten van Gods komen tot ons: het is een triom- 
fantelijk komen van de Mensenzoon met grote macht en majesteit (eerste 
adventszondag), maar tegelijkertijd ook een komen in barmhartigheid, waar- 
bij juist de armen, de gebrekkigen en geringen Gods verlossende liefde erva- 
ren (tweede adventszondag). Omdat de evangelies van de beide laatste zon- 
dagen zich bewegen rond de figuur van Sint Jan de Doper, laat Prof. Heu- 
schen deze gestalte voor U leven, rekening houdend met de laatste gegevens 
van de vakexegese. 

Ten slotte werkt een laatste artikel op een bevattelijke wijze uit, dat, 
ondanks het verlossende komen van de Messias-Christus, de hoop toch nog 
een essentiële plaats inneemt in ons christelijk leven, omdat deze verlossing 
nog slechts gedeeltelijk was, slechts het begin van een volledige verlossing 
die eerst bij 's Heren wederkomst ons deel zal zijn, zodat wij verlost zijn 
(gedeeltelijk) om te hopen. 


De God die komt’ 


HOOPSVANGUSRABL 


DOOR FR. DR. M. P. DELFGAAUW O.C.S.O. 


1. Actualiteit van de Oud-Testamentische Godsverwachting 


Het Nieuwe Verbond, gerealiseerd in de Komst en het heilswerk van de 
God-Mens Jezus Christus, is wezenlijk een boodschap aan mensen, die er op 
zijn voorbereid, het te hebben leren verstaan vanuit het oude, het voorlopige 
Verbond Gods met Israël. Daar sluit het op aan, daar spreekt het de taal van, 
daarvan vervult het de verwachting. Jesus was de Messias, de Godszoon, Dic 
komen „zou, Die komen „moest”. Hij was voorzegd, Hij werd verwacht. 
God had geleidelijk aan bij de mens — in zijn uitverkoren volk — het uit- 
zicht naar zijn Komst, zijn laatste souvereine en persoonlijke ingrijpen vrij 
gemaakt. Hij had het voorlopige, het betrekkelijke van iedere aardse ver- 
vulling van zijn Verbondsbeloften doen ervaren; en opengelegd welke 
eschatologische consequenties er besloten lagen in een verbondsgemeen- 
schap met de God „Die de eerste is en Die bij de laatsten zal zijn” (Is. 41, 4). 
Hij had tot hen gesproken „op velerlei manier en stuksgewijs” door zijn pro- 
feten, opdat zij „aan het einde der dagen” zijn volle, definitieve Woord, zijn 
Zoon zouden kunnen verstaan. (Hebr. 1. 1—2). 

Deze goddelijke paedagogie heeft in de vervulling haar actualiteit niet 
verloren; niet alleen als stichtelijke historie, als bemoediging of waarschu- 
wing geldt ze nog; maar vooral om de volle dimensies van de verschijning en 
de verlossing van Jezus Christus te leren invoelen, om zich Gods plan te 
realiseren, in het geloof dat — gelijk een Kerkvader zegt — „alleen God 
goed spreekt over God”. En ook omdat de grondhouding en de kracht van 
Israëls religie: zijn stille vertrouwen op „de God, Die komt” in de vervulling 
van het Nieuwe Verbond, zij het getransponeerd op hoger plan, bleef ge- 
handhaafd. 


“In dit artikel is afgezien van verdere verwijzing naar de betreffende literatuur. 
Alleen de Schriftplaatsen zijn in de tekst vermeld. De titel is ontleend aan een boekje 
van G. Pidoux, Le Dieu qui vient, Neuchâtel — Paris 1947, maar onze opzet is 
anders. Insiders zullen gemakkelijk ontdekken hoeveel we verschuldigd zijn aan arti- 
kelen van het Bijbels Woordenboek (Roermond 19572) met name van J. Nelis SSS; 
aan H. Renckens en P. Schoonenberg S.J.; en aan de theologieën van Vriezen, Eich- 


rodt e.a. 


Nog altijd wordt dan ook de mens op het Nieuwe Verbond voorbereid 
langs het Oude. Wanneer de Kerk van Christus zijn Waarheid verkondigt 
— òòk aan de heidenen —, wanneer zij de voltrekking ervan viert in haar 
liturgie, dan zoekt zij steeds uitdrukkelijk aansluiting bij het getuigenis van 
het Oude Verbond. Dit is dus maar niet een literaire inkleding — al heeft 
de liturgie een aantal teksten geaccommodeerd; het is op de eerste plaats 
een gelovig intreden in Gods gedachten. 

Het is dan ook geheel in de geest van de Kerk en van haar Adventslitur- 
gie, dat we ons hier in geloof op de vraag willen bezinnen: „Hoe is de over- 
tuiging omtrent het persoonlijk komen Gods in Israëls ontstaan?” Of liever 
„Hoe heeft God zich aan dit volk geopenbaard als „Degene Die komt”, hoe 
heeft Hij zijn volk tot deze verwachting opgevoed?” 

Onze kerstdevotie, sterk gekleurd door de ontroering van Sint Bernard en 
zijn school voor de kribbe, voor het Verbum in-fans, het sprake-loze Woord, 
het Verbum abbreviatum, het verkorte Woord, mag ook dit andere 
aspect van de Menswording niet vergeten, dat in de liturgie nog domineert 
(en overigens ook bij Bernardus niet afwezig is) dat nl. God zelf komt in 
kracht om zijn eeuwig Rijk te vestigen en dat Hij zijn Naam groot gaat 
maken onder de volkeren. 


2. De eschatologie van het Oude Verbond 


Eschatologie, de leer van de „eschatd’’ — laatste dingen, betekent in dit 
verband de gerichtheid van het heilshandelen Gods in het Oude Testament 
(en daaraan corresponderend: de heilsgeschiedenis van zijn uitverkoren volk) 
naar een eindpunt, naar een laatste alomvattend en persoonlijk ingrijpen 
Gods in de toekomst, op het „einde der tijden”, in de „laatste dagen”, op de 
„dag van Jahweh” of kortweg „op die dag”. We nemen hier dus de „laatste 
dingen” als sluitstuk op Gods heilsorde, als betrekking hebbend op het einde, 
de bekroning van Zijn bemoeienis met zijn uitverkoren volk en met de 
mensheid (dus niet als de „uitersten” van elke individuele persoon). En 
onder het woord „eschatologie” vangen we alle vormen van Israëls verwach- 
ting van de „laatste dingen”: zowel het uitzicht naar het eeuwige Rijk van 
God, dat reeds in de Koningstijd doorbreekt, als de toekomstvisie der eerste 
profeten, die de vernieuwing van Israël zien binnen het kader van de histo- 
rie, en ten slotte de transcendentele apocalyptiek, welke het einde ziet als de 
kosmische doorbraak van een nieuwe wereld. 

In al deze opvattingen gaat het om een laatste en souvereine openbaring, 
een definitieve Komst van God. Deze zal vooreerst het oordeel over de 
huidige historie betekenen en haar definitieve ontknoping; alle volken zul- 
len er bij betrokken zijn, want „Jahweh is de Rechter van geheel de aarde” 
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(Gen. 18, 25 enz.). Maar dan ook — en vooral — zal de dag van Jahweh 
positief de beslissende keer zijn, het herstel van alle dingen in de vestiging 
van het Rijk, waarin God, zoals Paulus het zal uitdrukken (I-Cof.=15528): 
„alles in allen” zijn zal, waarin Hij zijn glorie zal openbaren, zijn Naam groot 
zal maken: „de aarde zal vervuld worden van de kennis der glorie van Jahweh 
zoals de bodem van de zee bedekt is met water” (Is. 11, 9; Hab. 2, 14). 
Binnen de ontwikkeling van het eschatologisch geloofsperspectief van 
Israël vindt men twee duidelijk onderscheiden lijnen (al ontbreken hier, 


vooral tegen het einde, de raakpunten niet). Enerzijds zien we in het Oude « 


Testament hoe Jahweh, de Koning vanouds (van de schepping af, ps. 73, 12) 
omwille van zijn Naam en uit trouw aan zijn Verbond zijn Rijk over zijn 
volk en over de wereld wil manifesteren, maar daarbij — het lijkt het nood- 
lot van God, zou Guardini zeggen — telkens weer stoot op de wil van de 
mensen; zelfs van zijn Uitverkorenen moest Hij getuigen: „altijd dwaalt hun 
hart, nooit verstaan zij mijn wegen” (ps. 94, 10). Daarom bereidt God door 
de gebeurtenissen, de „oordelen” van de geschiedenis heen, een evenement 
zonder gelijke: in persoon zal Hij tot zijn volk komen, zijn oordeel voltrek- 
ken; maar tevens ook Israël vernieuwen, er definitief zijn intrek nemen en 
zijn genade bevestigen zowel over Jerusalem als over de volkeren. 


Naast deze meer algemeen gestelde heilsperspectieven, welke door God | 


zelf vervuld zullen worden, is er de lijn van de messiaanse verwachtingen. 
Deze heeft betrekking op een toekomstige verlossersfiguur, een gevolmach- 
tigde van God, die het beloofde heil aan Israël brengen zal, en aan heel het 
mensdom. Ook deze gestalte heeft zich ontwikkeld in de loop van Israëls 
geschiedenis; en niet alle voorstellingen kunnen zonder meer in elkaar 
gepast worden. In de oudste teksten wordt de Messias voorgesteld als koning; 
men denke aan de bekende Balaäm-profetie, Num. 24, 17: „een ster rijst 
omhoog uit Jacob, een schepter komt uit Israël op..….”; of aan de voorzeg- 
ging van Nathan betreffende de eeuwige troon van David, 2 Sam. 7 (vooral 
in de latere redactie van I Kon. 17). Later krijgt deze koningsfiguur ook 
profetische trekken, met name in de gedaante van de „Dienaar van Jahweh” 
welke in Deutero-Isaias beschreven wordt. Ten slotte is het de Mensenzoon, 
welke komt met de wolken des hemels (Dan. 7). 


Deze beide lijnen van de Oud-Testamentische toekomstverwachting zijn 
Î 
duidelijk onderscheiden; eerst in de apocalyptiek gaan ze convergeren. Maar | 


wezenlijk voor het Nieuwe Testament is de verkondiging dat beide samen- 
vallen in Jezus Christus. Zowel de profetiën aangaande de Komst van Jahweh 
als die welke de Messias betreffen past het op Christus toe. Hij is de God, die 
zijn tent opslaat temidden van het nieuwe Israël (Jo. 1, 14); maar ook de 
twijg welke opschiet uit de omgehouwen tronk van Jesse (Is. 6, 13; 11, 1). 
De God, Die van boven komt en Die op aarde geboren wordt uit de Maagd. 


Het lijkt dus verantwoord dat we ons hier beperken tot het eerste aspect 
van Israëls eschatologie, tot „De God Die Komt” om door het oordeel heen, 
zijn Rijk en zijn ziel te vestigen. Hier ligt trouwens „het zwaartepunt van 
| de oud-testamentische heilsverwachting: niet in de Messias, maar in het 
nabije komen van Jahweh” (Vriezen). Want, zoals we nog zullen zien: dit 
komen Gods is te situeren in de lijn van de Verbondsgemeenschap van God 
met zijn volk, het is een wezenlijke dimensie van de God der openbaring. 
Zelfs bij Isaias heeft de Messias maar een secundaire plaats in de toekomst- 
visioenen: Hij déélt eerder in de gaven van de nieuwe tijd, de eindtijd, dan 
dar Hij deze brengen zou (al is het anderzijds waar dat zijn Komst juist deze 
definitieve gaven Gods werkdadig maakt). 

Voor het feit van deze eschatologische verwachting van Gods Komst vra- 
gen we ons dus af: hoe is het geloof ontstaan? Men is het er steeds meer over 
eens — ook in het niet-gelovige kamp — dat we hier staan voor een unicum 
in de godsdienstgeschiedenis. Hiervoor is echter ook geen natuurlijke ver- 
klaring te geven. Men heeft gedacht aan een mythologie: de personificering 
van een religieuze idee onder de schijn van de geschiedenis: Israël zou, 
volgens het axioma „eindtijd is oertijd” voor het einde der tijden zijn „oer- 
Koning’ Jahweh terugverwachten. Maar dit kan op geen enkele wijze de 
werkdadigheid van Israëls geloofsrealisme verklaren. Anderen meenden dat 
het in de joodse toekomstverwachting ging om een wensdroom, om nationale 
toekomstaspiraties. Menig volk kent immers het geloof aan een toekomstige 
suprematie (we hoeven dit op onze tijd niet te bewijzen!). Het verschil is 
echter dat het daar een overtuiging betreft op grond van eigen kracht, op 
basis dus van de eigen volksaard. Maar Israëls volksaard berust niet op eigen 
kracht, maar op de uitverkiezing door God, en dus op genade. „Niet omdat ge 
talrijker zijt dan andere volken heeft Jahweh zich aan u gehecht en u ver- 
koren, want ge zijt het kleinste van alle volkeren, maar omdat Jahweh u lief- 
had en trouw wilde blijven aan de eed die Hij uw vaderen gezworen had, 
daarom heeft Hij u bevrijd.” (Deut. 7, 7—8). 

Ook in zijn nationale gestalte heeft Israël een religieuze wortel, waar het 
zich nooit van heeft kunnen losmaken. Daarom ook moeten we tot het 
religieuze doorstoten, als we de eigen aard van Israëls toekomstverwachting 
willen benaderen. Deze berust uiteindelijk op zijn geloof in de alomvattende 
werkelijkheid van Jahweh, de God van het Verbond. 

Israël kent de God van het Verbond als Jahweh (Ex. 3, 14). De naam 
betekent: Hij Die is, Die is met zijn volk; maar in zijn onbepaaldheid 
schijnt deze naam Gods alles overstijgende werkelijkheid mede tot uitdruk- 
king te brengen. „Jahweh, aan U is niemand gelijk, Gij alléén zijt groot! 
Groot en machtig is uw Naam” (Jer. 10, 6). Jahweh is dus met zijn volk, de 
Nabije, de Levende. Hij legt in zijn Heiligheid volkomen beslag op de 
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wereld en op de geschiedenis. En Hij blijft zichzelf gelijk, ook al valt zijn 
volk van Hem af: „Zijn wij ontrouw, Hij blijft trouw, want zichzelf ver- 
loochenen kan Hij niet”, zal Paulus later schrijven (2 Tim. 2, 13), geheel in 
de lijn van het Oude Testament; dit wist immers, dat „God geen mens is, 
alsof Hij spijt over iets krijgen zou” (1 Sam. 15, 29; Num. 23, 19). 

„Waarachtig, Ik Jahweh ben niet veranderd, bekeert u tot Mij en Ik keer 
tot u terug, spreekt Jahweh der Heerscharen’”’ (Mal. 3, 6—7). Al komt er 
dan ook door Israël's zonde een definitieve breuk in zijn wereldbeschouwing, 
„Gòds Hand is niet verkort om te redden” (Is. 59, 1; 50, 2). Ondanks alles 
zal God het heilswerk voltooien omdat het ZIJN werk is. Als zijn Heilig- 
heid een oordeel vraagt ook over het ontrouwe Jerusalem, een kleine rest zal 
toch gespaard blijven, welke het geloof in zijn uitverkiezing en zijn Gods- 
verwachting verdiept verder zal dragen. Want in het oordeel zelf breekt een 
nieuw besef van Gods werkelijkheid en zijn Heiligheid door. Als God trouw 
blijft aan het Verbond dan is het „niet om u, maar om mijn heilige Naam” 
(Ez. 36, 22). Zó leerde de catastrophe óók de toekomst volledig in Gods 
hand te stellen. En het woord dat de profeten, zowel Jeremias als Ezechiël in 
de bitterste nood hun volk voorhielden: „Ik zal u tot God zijn, en gij zult 
Mij tot een volk zijn” (Jer. 11, 4; 24, 7; Ez. 14, 11) werd de invalplaats voor 
hec eschatologische geloof dat ééns Gods Rijk — langs Israël — zou door- 
breken. De smartelijke geloofsreflexie op zijn geschiedenis leerde Israël 
de historische dimensie van de God der Openbaring: Hij Die wàs in | 
de verlossing, Die ìs in het behoud van Zijn volk, en Die kòmen zal ter defi- 
nitieve voltooiing van zijn heilsplannen. 

Naarmate het Godsbesef zich verhoogde, werden de dragers van het 
geloof steeds armer. Ten slotte waren het nog slechts de „anawim”, de 
armen, de „stillen-in-den-lande”, die in de beproevingen van de tijd na de 
ballingschap het geloof verder konden dragen, het geloof in de God, Die 
komen moest. En op de geringheid van één dier armen heeft Hij neerge- 
zien. Zo hoort het komen Gods wezenlijk bij de doorbraak van de open- 
barende God in ’s mensen geschiedenis. 

Het is geheel in de lijn van het Oud-Testamentische denken (en hangt 
duidelijk samen met de gevoelswaarde van de naam Jahweh) (Renckens) 
wanneer sint Jan in de Apocalyps dit Godswoord optekent: „Ik ben de Alfa 
en de Omega, zegt God de Heer: Hij Die ìs, Die wàs en die Kòmt, de Al- 
machtige” (Apoc 1, 8) (niet: „Die zijn zal”, zoals men — filosofisch — ver- 
wachten zou, maar „Die komt in de historie”). 

Van dit toekomstgeloof willen we kort de voornaamste étappes toelichten. 


3. De God der beloften 


Van het begin af aan dat God zich met de mens heeft ingelaten, zich aan 
de mens heeft „verbonden”, openbaarde Hij zich niet alleen als de „God die 
in zijn goedheid de mens behulpzaam wilde zijn, die hem begiftigen wilde 
met zijn gaven — maar ook en vooral als de „God van Beloften”, die van 
zijn verbondspartner op de eerste plaats geloof vraagt, een geloof, dat — in 
de schrift — geladen is met hoop en vertrouwen (het hebreeuws kent één 
woord voor beide houdingen). Door dit geloof heeft God het initiatief in 
'smensen leven genomen; Hij wil dit houden en gaat daarom het geloof 
beproeven: telkens weer haalt Hij een streep door de menselijke berekenin- 
gen om de mens verder te leiden naar een toekomst die Hem alléén toebe- 
hoort. En elke aardse vervulling van zijn beloften valt eigenlijk te klein uit, 
voor zulk een Verbondspartner als Jahweh is, en bevat dan ook voor de 
gelovige mens weer een verdere verwijzing: elke verwerkelijking opent 
nieuwe perspectieven, werpt nieuw licht op Gods grootheid. Israël, het volk 
van de belofte, heeft dan ook altijd geleefd van de hoop. 

Hoe treedt deze grondstructuur van Gods heilshandelen met de mens 
reeds duidelijk naar voren in de uitverkiezing van de stamvader Abraham. 
Om zijn geloof in Gods belofte, werd hij vader van een volk, een volk dat 
slechts bestond bij Gods genade, waarin Hij zijn soevereiniteit wilde uit- 
drukken: „Ik ben God de Almachtige, wandel voor mijn Aanschijn en wees 
volmaakt; dan zal Ik MIJN Verbond sluiten tussen U en Mij en U talrijk 
maken uitermate” (Gen. 17, 1—2). 

In dit verbond gaat het niet om een soort magisch contract, waardoor God 
min of meer het eigendom wordt van de mens; een „do ut des”, een garantie 
van materiële welvaart in ruil voor een strikt onderhouden ritueel. Integen- 
deel, in dit verbond van de Almachtige manifesteert Hij zijn absolute vrij- 
heid in een daad van de hoogste welwillendheid. Dit verbond is immers op 
de eerste plaats een belofte en daarom louter genade. Pas daarna en daaruit 
een opgave, een verplichting, een Wet, niet omdat God iets nodig heeft; 
maar omdat Hij de Heilige is! Er is dan ook geen sprake van een bilateraal 
contract, God gaat alléén tussen de doorgesneden offerdieren door om het 
verbond te bekrachtigen (Gen. 15, 17; vgl. Jer. 34, 18). De houding die de 
mens heeft in te brengen, is dan ook op de eerste plaats een innerlijke 
gesteltenis: het geloof, en het „wandelen voor Gods Aanschijn, dat is aller- 
eerst onvoorwaardelijke overgave aan Gods welbehagen, „Abraham vertrok 
zonder te weten waarheen hij ging” (Hb. 11, 8). 

Maar dit vooropgesteld komt er in het verbond toch een ware levens- 
gemeenschap tot stand tussen God en mens: „God schaamt zich niet hùn 

\ God te worden genoemd” (Hb. 11, 16 vgl. Gen. 17, 19 enz.). Er ontstaat dus 


een diep persoonlijke verhouding tot God; en de goederen welke het directe 
voorwerp zijn der belofte mogen dit niet doen vergeten. Het talrijke nage- 
slacht, het land overvloeiend van melk en honing en de zegeningen Gods 
welke de welvaart en de vrede van het volk verzekeren, lijken ons gemak 
kelijk laag-bij-de-gronds en materialistisch. Toch moeten we deze aardse 
dingen ook positief waarderen: het zijn verbondsgoederen; hierin leeft de 
mens zijn gemeenschap met God; hierin wordt Gods heerlijkheid openbaar. 
Ook het leven op aarde dient au sérieux genomen, al spreekt hier natuurlijk 
de beperktheid van het Oude Testament mee. We zijn nog niet bij de 
Psalmist, wiens geloof de bede waagde: „Wat heb ik toch in de hemel: ook 
op aarde verlang ik niets buiten U! God is voor eeuwig de rots van mijn 
hart en mijn erfdeel”. (ps. 72, 25—6). Het wezenlijke echter, ook in deze | 
„aardse beloften, ligt in het geloof: „God zal dit doen”. Het gaat uiteindelijk 
om Hem, om de ik-Gij verhouding tot Hem. De aardse goederen kunnen 
een inzet vormen in deze dialectiek; maar zij wijzen ten slotte toch weer 
verder. Daarom ligt er in de Verbondsbeloften een openheid naar de toe- 
komst. En het lijkt me dat de brief aan de Hebreën, die deze lijn heeft 
doorgetrokken (in het elfde hoofdstuk) niet maar een vrome beschouwing 
achteraf gegeven heeft; deze dynamiek ligt inderdaad besloten in het ver- 
bond van God: daarom kan de God der beloften ook worden de God Die 
komt. 


4, Eerste eschatologisch uitzicht 


Reeds in de eerste, de voor-de-hand liggende, stoffelijke (,,carnale”’) ver- 
vulling van de belofte aan Abraham gedaan, komt deze toekomstdynamiek 
naar voren. Deze vervulling begint met de verlossing uit Egypte; de stam 
van Abraham is er tot een volk uitgegroeid. God neemt wederom het initia- 
tief om het uit de Egyptische slavernij „met sterke hand en gestrekte arm” 
(Deut. 5, 15) naar het door hem beloofde land te voeren. Deze eerste soeve- 
reine tussenkomst van God in de bevrijding en Uittocht van zijn volk blijft 
het fundament van de Israëlitische vroomheid. God IS gekomen, dat bewees 
het bestaan van het volk zelf; in de oudste geloofsbelijdenis van Israël werd 
dit beleden als een geloofspunt (Deut. 26, 56—59) en het enthousiasme van 
psalm 113 put uit dezelfde bron. Wanneer later de profeten de heerlijke 
hoop op Gods Komst in de toekomst zullen proclameren, zullen zij nog 
steunen op deze grote ervaring van het verleden. 

De tweede episode van deze Uittocht, waarvan de invloed beslissend was 
voor het geloof van Israël is de theophanie van de Sinaï, waar „God ten 
aanschouwe van heel het volk neerdaalde en zijn Heiligheid openbaarde” 
(Ex. 19, 11 vv.). Daar sloot Hij een nieuw verbond met zijn volk, waarvan 


de strekking wordt uitgedrukt in de steeds weer herhaalde formule: „Gij 
zijt mijn volk, Ik zal uw God zijn” (Ex. 6, 7; Lev. 26, 12 enz.). Voortaan is 
Jahweh „Israëls Heilige” en Israël Gods eigendom (Ex. 19, 5; Deut. 7, 6 
enz.), het „heilige volk” van Jahweh (Ex. 19, 6). 

Ook de verovering van het beloofde land werd uit kracht van Gods trouw 
gerealiseerd (de justitiae Domini, Mich. 6, 3—s5), welke de inspiratie vor- 
men van onze improperia op Goede Vrijdag) onder de Rechters en Koning 
David; en met Salomon was de vrede gevestigd. Het volk geniet rust en 
overvloed, God is in zijn midden, in zijn Stad Jerusalem; zijn gezalfde, de 
Koning, is er zijn representant (2 Sam. 14, 17). Er schijnt niets te wensen 
over. 

En toch bleef in Israël de overtuiging leven, dat deze vervulling nog niet 
volkomen beantwoordde aan de verbondsbedoeling van zijn God. Aan 
Jahweh immers, de enig-machtige God, bij Wie vergeleken de goden der 
andere volken in het niet verzonken, hoorde de heerschappij over àlle volken 
en landen. Hij had bewezen in de Uittocht van zijn volk, dat Hij in staat 
was de machtigste vijanden neer te slaan: „Laat ons zingen voor Jahweh, 
want hoog is Hij verheven; paard en ruiter wierp Hij in zee” (Ex. 15, 1). In 
„hetzelfde zegelied van Moses is er ook voor het eerst sprake van Jahweh's 
‘eeuwig koningschap: „Jahweh zal koning zijn (heersen) voor eeuwig en 

immer” (Ex. 15, 18). Het gaat hier nog wel niet over het Koninkrijk Gods 


in eschatologische zin, maar de basis en diepste inhoud ervan zijn toch reeds 


aanwezig. We hebben wellicht hier de „Ursprungsort” te zoeken van de 
acclamatie: „Jahweh malak” „Jahweh is Koning”, zoals die heel bijzonder in 
de zgn. troonsbestijgingspsalmen is uitgewerkt (46; 92; 95—98) waar uit- 
drukkelijk sprake is van een nieuwe komst van Jahweh: „laat de bergen 
juichen voor het Aanschijn van Jahweh, want Hij komt om de aarde te 
richten”, „gezien hebben alle grenzen der aarde het heil van onze God” (ps 
97, 8—9. 3). In dit perspectief voelde Israël zijn positie in de wereld — als 
kleine natie weinig in tel — als iets abnormaals, als een kleinering van hun 
God. En zò ontstond er, lang vóór de klassieke profeten al, het geloof in de 
„Dag van Jahweh”. Deze zou de definitieve openbaringsdaden van God 
brengen. Hij zou alle vijanden vernietigen (zoals met name in de konings- 
psalmen zo vaak tot uitdrukking komt). Het zou de dag van de afrekening 
zijn, tegelijk een dag van licht voor Israël. 

Daarnaast echter bracht het hoogtepunt van de materiële vervulling van 
het verbond onder Salomon meteen al een geestelijke decadentie mee; Israël 
installeerde zich in zijn welstand; allerlei sociale misbruiken kwamen op; 
vooral buitensporige luxe en tegelijk onderdrukking en rechtsverkrachting 
tegenover de lagere klassen. Tegelijk vermaterialiseerde en verstarde ook 
zijn religie. Zij werd een garantie voor stoffelijke welvaart. De zedelijke 
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eisen ervan werden genegeerd. Israël was zonder meer veilig en verzekerd op 
grond van zijn bijzondere Godsverhouding. Was Jahweh’s tempel niet in 
hun midden? Dat de Dag van Jahweh ook een oordeel tegen Israël kon 
betekenen, leek uitgesloten. Dat ware lijnrecht tegen het dogma van Israëls 
uitverkiezing en Gods verbondstrouw! 


5. Het profetische heil 


Tegen de waan van dit zelfvoldaan formalisme keren zich de klassieke 
profeten. Reeds de eerste onder hen, Amos, (rond 750 in het Noordrijk) 
brak radikaal de verwachting af van een „dag van Jahweh” als „heilsdag 
voor Israël”. „Wee hen die naar de Dag van Jahweh verlangen! Wat zal de 
Dag van Jahweh u brengen? Duisternis en geen licht!” (Amos 5, 18; vgl. 
Is. 2, 6; Sof. 2). De profeten leggen de volle nadruk op het innerlijke, het 
zedelijke karakter van het verbond met God; dit verbond is een kwestie van 
het hart. De gemeenschap met Jahweh stelt de hoogste eisen aan het volk 
op godsdienstig en zedelijk gebied. Amos begint dan ook zijn aanklacht 
tegen Israël met dit Godswoord: „voor u alleen heb Ik zorg gedragen onder 
alle geslachten der aarde; maar daarom zal Ik u ook bestraffen voor al uw 
zonden” (Amos 3, 27). Wat Jahweh verlangt, dat is gerechtigheid (Amos) 
liefde (Osee), geloof (Isaias), bekering van het hart (Jeremias). 

De profetische prediking legt de zonden van het hart bloot; ze is een 
oproep tot bekering; en deze vraagt op de eerste plaats gehoorzaamheid. „Dit 
éne gebod heb Ik u gegeven, toen Ik u uit Egypte heb geleid: Luistert naar 
Mij, dan zal ik uw God, gij mijn volk zijn” (Jer. 7, 22). Maar de profeten 
wisten dat er niet geluisterd zou worden: „dit is een volk dat niet luistert naar 
Jahweh, zijn God, en zich niet laat gezeggen" (Jer. 7, 27). De catastrophe 
is dan ook onafwendbaar. En het eerste woord van de profeten is dus een 
onheilsboodschap. Als Isaias vol ontzetting vraagt hoever Gods onheilswil 
gaan zal, luidt het antwoord: „tot de steden vernield zijn, en geen inwoners 
meer hebben” (Is. 6, 11—12), Jeremias is gezonden in de eerste plaats om 
uit te rukken en af te breken (1, 10). Want in heidens vertrouwen op het 
verbond en de tempel (d.i. God-onder-ons) kon Israël niet geloven aan eigen 
ondergang, zodat de ramp van de ballingschap toch nog onverwacht kwam 
en de geesten onvoorbereid vond. Met één slag stortte toen het nationale 
Godsrijk ineen. Wat er van Gods belofte aan Abraham gedaan, in David was 
verwerkelijkt, is ongedaan gemaakt. God moet opnieuw beginnen, opnieuw 
zijn volk verlossen; maar anders nu; dieper. Hij moet het hàrt van zijn volk 
bekeren; het verstokte, stenen hart dat niet luisteren wil, uitrukken; en een 
nieuw hart scheppen, een hart van vlees, dat gevoelig is voor Gods woord 
(Jer. 24, 7; 32, 39; Ez. 36, 26). En God zal dit doen. Ten slotte zijn al zijn 
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profeten heilsprofeten; onheil is niet hun laatste woord; de uiteindelijke taak 
ook van een Jeremias is toch weer: om op te bouwen en te planten (1,10). 
Maar het heil is geënt op het onheil: zelfs de heilsboodschap is nog onheil 
spellend, want het zal maar een rest zijn die gered wordt: „zoals een herder 
uit de muil van de leeuw een paar schenkels redt of een lap van een oor, zó 
worden de kinderen van Israël gered” (Am. 3, 12). 

Het oude Israël als geheel zal zich niet bekeren en aan de verstoktheid 
worden prijsgegeven; zijn straf zal allen treffen, goeden en slechten. Maar 
wie in deze beproeving zijn Godsgeloof weet te bewaren of te hervinden, 
hij behoort tot de heilige Rest, die aan de zegeningen van het nieuwe 
Koninkrijk Gods zal deelachtig worden. Het zal dus niet meer worden als 
vroeger; het oude is voorbij. God begint opnieuw „maar Hij gaat nu zijn 
weg en alleen in geloof kan men Hem volgen, want „mijn gedachten zijn 
niet uw gedachten... zoals de hemel zich boven de aarde verheft, zo liggen 
mijn wegen boven de uwe” (Is. 55, 8—9). Het gaat immers om zijn Naam, 
om zijn Glorie, die Hij aan geen ànder laten kàn. (Is. 42, 8). Gods soeverei- 
niteit komt in dit nieuwe Verbond uitdrukkelijker naar voren: „opdat ge 
zult weten, dat Ik Jahweh ben” (alleen bij Ezechiël meer dan vijftig maal). 
De mens heeft geen reden om te roemen: „Weet wel dat Ik het niet om 
uwentwil doe, zegt Jahweh de Heer! Schaamt u derhalve, en bloos om uw 
gedrag, huis van Israël” (Ez. 36, 32; vgl. 22). De heidenen, die Gods oordeel 
aan Israël voltrokken, mogen niet kunnen zeggen: „Waar is nu uw God?” 
En vooral: Zijn trouw mag niet gemeten worden aan de trouw van mensen; 
ook in de zonde van Israël, zijn kindje, kan Hij zijn eerste Liefde niet ver- 
geten (Is. 49, 14—16). Daarom handhaaft Hij zijn verbond. Hij blijft de 
God van zijn volk (zij dit dan gereduceerd tot een Rest), zoals Hij de God 
van Abraham was. Maar Hij geeft aan het Verbond een nieuwe, een diepere 
en definitieve dimensie; niet alleen is het heil, dat het bemiddelt universeel 


_geworden, maar het grijpt ook, duidelijker dan voorheen, de héle mens, van 


binnen uit, vanuit het hart. Deze religie krijgt de kans niet meer stil te hou- 
den op aarde, bij het carnale; zij gaat van hart tot hart. Haar grondhouding 
is het geloof, het vertrouwen en de innerlijke overgave aan de God van het 
Verbond. Voor het nationale Israël bracht dit het verbod mee zich bond- 
genoten te zoeken op het militaire vlak. Israëls „politiek” was: vertrouwen 
op Jahweh; dat was de enige bestaansvoorwaarde van dit volk: „vertrouwt 
ge niet, dan houdt ge het niet” (Is. 7, 8). Hier ligt zijn ware sterkte: „in stil 
vertrouwen ligt uw kracht”, „im silentio et spe”! (Is. 30, 15). 

Door deze transpositie op geestelijk niveau, is het nieuwe verbond van 
het hart ook sterker, ja volkomen betrokken op de toekomst, op Gods eigen 
soevereine ingrijpen, op zijn definitief Rijk. Met name bij Isaias komen 
deze nieuwe dimensies het eerst en het volstrektst naar voren. Men heeft hem 
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terecht „de eerste prediker van de eschatologische verwachting” genoemd, 
want het gaat bij Hem duidelijk om de „laatste dingen”: na de vernietigende 
ondergang verwacht hij een algehele vernieuwing van de wereld (2, 4; 11, 
6 v); wat komt is meer dan het historische herstel van Israël, het oude is 
voorbij: het definitieve Rijk dat als basis heeft de kennis van Jahweh, zal 
heel de aarde vervullen (11, 9). 

Het begrip der profetische Rest, welke het oordeel Gods overleeft, heeft 
dan ook een heilsinhoud; zij drààgt Gods beloften voor de gehele mensheid; | 
zij verwacht zijn Komst. En is daarom een eschatologisch begrip. Maar dit 
alles in geloof, in blind vertrouwen: God moet het doen! Ook hiervan is 
Isaias de grote leraar: „verzegel de lering, die ik u gaf: Ik blijf op Jahweh 
vertrouwen, op Hem blijf ik hopen, al verbergt Hij zich voor Jacobs huis” 
(Is. 8, 16—17). Dit geloof, door de hefboom van de hoop steeds weer opge- 
richt, is de nieuwe „rechtvaardigheid” van Gods verbondsvolk, zijn antwoord 
op Gods heilsbeloften: „wie moedeloos is, in hem heeft mijn ziel geen 
behagen, maar de rechtvaardige leeft (d.i. zal blijven leven in het oordeel) 
door zijn geloof” (Hab. 2, 4), een woord dat later door Paulus zal worden 
uitgediept tot een van de kernwoorden van Gods nieuwe heilsbestel (Rom. 
Mal Gabsnll:Hebr:-10, 18). 


6. De doorbraak naar een nieuwe wereld 


Isaïas was er diep van overtuigd dat de „laatste dingen’, de vernieuwing 
van Jerusalem tot centrum van de gehele wereld zich in de onmiddellijke 
toekomst zouden realiseren. Het zou een wonder Gods zijn, Hij zelf zou 
komen: „De ijver van Jahweh der heerscharen brengt het tot stand” (Is. 37, 
32); maar het nieuwe Israël zal worden opgebouwd uit de resten van het uit- 
eengeslagen volk, het blijft binnen de dimensie van deze wereld. Isaïas gaf 
aan dit geloof een concrete uitdrukking in de naam van een zijner zonen: 
„Een-rest-keert-terug” (naar God) (Is. 7, 3): niet alleen zal er een rest 
komen, maar zijn zoon behoort ertoe! 

Bij de Deutero-Isaïas komen deze hoge verwachtingen nog in een actue- 
ler licht te staan. Hij is door het oordeel heen gegaan, de zonde is geboet. 
Zijn vurig geloof beschouwt de eschotologische doorbraak, die hij zo graag 
een nieuwe schepping Gods noemt, in een nabije toekomst, ja ze is er al; 
met de terugkeer uit de ballingschap begint de verandering van de wereld: 
„Zie, ik ga iets nieuws beginnen, zegt Jahweh, het is al ontloken, bemerkt ge 
het niet?” (Is. 43, 19). „Moedelozen, luistert naar Mij. : mijn redding laat 
zich niet wachten” (Is. 46, 12—3). 

Toch schijnt ook hij, in het ongeloof van zijn medeburgers, te hebben 
voorvoeld dat de innerlijke loutering nog niet volkomen was; in het beeld 


is) 


van de Godsknecht, die door zijn verzoenend lijden de geestelijke reiniging 
voltrekt, is dit tot aangrijpende uitdrukking gebracht (Is. 52, 13—55, 12). 

Wanhopig vasthoudend aan een religie van het onmiddellijk tastbare, het; 
„carnele”, wilde het joodse volk in de herbouwde stad het eeuwige Jerusalem 

zien dat de profeten hadden aangekondigd. Maar toen eindelijk de muren 

van de nieuwe tempel begonnen op te rijzen, werd het duidelijk dat deze 
nieuwbouw het niet zou kunnen halen bij de vroegere tempel van Salomon 

(Esdr. 3, 12, Agg. 2, 3). Deze teleurstelling is bitter geweest, ze bracht een 

geweldige geloofscrisis met zich; men ging twijfelen aan Jahweh's liefde 

(Mal. 1, 2), aan Zijn macht (Is. 59, 1); we beluisteren het in de angstige bede 

om zijn komst: „Ach scheur toch de hemelen vaneen en daal neer, zodat de 

bergen voor uw aangezicht rillen!” (Is. 64, 1). 

Heel langzaam aan ging het inzicht doorbreken dat de beproeving van de ; 
ballingschap definitief een eind gemaakt had aan elke aardse hoop, aan elke 
hoop in deze wereld. Het geloof gaat een steeds dieper onderscheid maken 
tussen déze eon en de kómende eon, welke laatste pas kan aanbreken na de 
katastrofale vernietiging van de tegenwoordige wereld, „welke in de boze 
ligt”. De uitverkoren Rest bewaart het uitzicht naar de komst van God, maar 
deze zal iets volkomen nieuws brengen: Gods wereld komt met Hem mee, ! 
een nieuwe aarde en een nieuwe hemel, waarin Hij alleen heerst (Is. 65, 17; 
66, 22). Alleen zij die bereid zijn deze wereld op te geven en arm te worden, 
kunnen van deze belofte leven! Reeds bij Sofonias concretiseert zich de uit- 
verkoren Rest in de gemeenschap der ‘anawim, der armen: „Zie, Ik behoud 
een ootmoedig en nederig volk in uw midden, dat zijn toevlucht zoekt bij 
Jahweh's Naam” (Sof. 3, 12). Denken we hier niet op de eerste plaats aan 
maatschappelijk misdeelden; bedoeld zijn mensen die vrijwillig de tegen- 
woordige wereld verzaken om te leven in de verwachting van de komende, 
die temidden van onrecht en wereldsgezindheid aan God vasthouden en 
alleen van zijn koninklijk ingrijpen hun heil verwachten. Zij vormen de 
„Kerk der vromen”, die we kennen uit de psalmen en die temidden van de 
„werkers der ongerechtigheid” in alle vervolging de hoop bewaren. Zij 
dragen de belofte van de God Die komt, en in hun milieu zal het Evangelie 
van Christus weerklank vinden. Bij Lucas vinden we een aantal van deze 
wachtenden vermeld, Simeon en Anna, Josef van Arimatea, vooral de Doper 
en boven allen Maria. 

Toen de profetie stil viel in Israël (na de vijfde eeuw) verdiepte de 
geloofsbezinning van Israël zich verder in de wijsheidsboeken. Wel bestond 
deze literatuur reeds eerder in Israël; met het koningsschap had ze er haar 
intrede gedaan, beide waren van buiten af geïmporteerd. Maar toen was de 
wijsheid allereerst de kunst om mensen te besturen in naam van de koning, 
ze bevatte richtlijnen voor zijn ambtenaren. Maar langzaam aan ontwikkelde 
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ze zich tot een soort algemene levenswijsheid. En omdat het leven in Israël 
wezenlijk religieus bepaald was (zoals overigens ook het koningschap), en 
de mens er gedefiniëerd werd door zijn verhouding tot God, vinden we al 
spoedig als inbegrip van de wijsheid deze uitspraak: „Vrees God en onder- 
houd zijn geboden, want dat is eerst de hele mens” (Eccl. 12, 13). 

Een verdere verdieping van de verhouding tussen de mens en God — 
zoals deze met name in het boek Job wordt voorgedragen — laat nu ook het 
échec voelen van alle menselijke wijsheid als het er op aan komt Gods 
gedachten te peilen. De nietige mens past het zwijgen tegenover God. „Wie 
zijt ge, vraagt Hij aan Job, dat ge mijn voorzienigheid duister maakt door 
woorden zonder verstand?” (Job 38, 1); en deze kan slechts antwoorden: 
„Ik weet dat Gij alles vermoogt en geen uwer plannen wordt verijdeld .… 
Daarom herroep ik wat ik gezegd heb, en doe ik boete in stof en as!” (Job 
42, 2. 6). 

De ware wijsheid blijkt dus steeds meer een gave van God te zijn; niet 
de ouderdom geeft wijsheid, maar „het is Gods geest in de mens, de adem 
van de Almachtige, die hem inzicht verleent”. (Job 32, 8), en dit inzicht 
wordt bij voorkeur verleend aan de kleinen, de armen (ps. 18, 8 enz.). In deze 
wijsheidsliteratuur werd dus de blik van de mens steeds meer gericht van de 
tijdelijke naar de eeuwige goederen; en vooral werden zijn ogen geopend 
voor een plan van God dat iedere menselijke berekening te boven gaat. En 
dat dus slechts door openbaring kan gekend worden, slechts als gave kan 
worden aanvaard. En daarmee lag de weg open voor een nieuw literair genre 
dat sinds de tweede eeuw sterk bij de Joden in zwang kwam: de apocalyptiek 
(= onthulling, openbaring), in het canonieke Oude Testament vooral ver- 
tegenwoordigd door het boek Daniël. 

Het boek zelf is pseudoniem; de openbaringen worden gelegd in de mond 
van Daniël, een grote figuur uit de babylonische gevangenschap, en de eerste 
zes hoofdstukken dienen om deze te tekenen als de volmaakte (d.i. door God 
verlichte) wijze. Daarna volgt in symbolische, vaak grillige, visioenen een 
beeld van Gods wereldbestuur. Het boek is geschreven in de donkere dagen 
van de vervolging door Antiochus IV (begonnen rond 170). Tegen het 
groeiend défaitisme bij de Joden komt het op voor het geloof in Israëls God, 
de Heer van hemel en aarde; Hem behoort de kosmos en het wereldbestuur. 
De ontwikkelingsgang der geschiedenis verloopt volgens zijn plan; hij is 
gericht op de vestiging van het Rijk van God als zijn eindpunt. Er wordt 
niet meer gesproken van een hersteld Jerusalem op aarde. Na de vier (dí. 
alle) rijken der aarde komt het Rijk van God; het komt van boven, het ís 
een hemels Sion, door God gebouwd, dat mèt Hem naar de aarde afdaalt, en 
dat de woonplaats der uitverkorenen zijn zal. Alle koninkrijken der aarde zul- 
len erdoor vernield worden, en het zal eeuwig blijven bestaan; aan zonde en 
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boosheid zal een einde komen en de hoogste heiligheid voor goed gevestigd. 
En de conclusie van het boek luidt: „ga rustig het einde tegemoet; ge zult 
opstaan tot uw bestemming aan het einde der dagen” (Dan. 12, 13). 

Zo waren „stuksgewijs en op velerlei manier” in het Oude Testament de 
dimensies van Gods komst ontworpen, toen Jezus Christus de Zoon Gods, 
voorafgegaan door de Doper (Matth. 3, 2), de blijde boodschap bracht dat 
het Rijk Gods was gekomen (Marc. 1, 15). 


7. Het Nieuw-Testamentisch perspectief 


God is gekomen. Hij heeft voorgoed zijn eeuwig Rijk gevestigd; Hijzelf 
is-met-ons, in Jezus, de Emmanuel. Met zijn verschijning is het einde begon- 
nen (I Petr. 1, 20), het nieuwe definitief doorgebroken (II Cor. 5, 17) en 
wezenlijk reeds voltooid in zijn zetelen aan Gods Rechterhand. Maar het was 
niet gemakkelijk in deze Komende-in-het-vlees de Heer der Glorie te ont- 
dekken. Als de Joden het gekund hadden, schrijft Paulus, dan hadden ze Hem 
nooit gekruisigd (1 Cor. 2, 8). En Johannes de Doper, die zijn weg bereiden 
moest en die Hem aankondigde met de grote oordeelsuitspraken der profeten 
(vgl. Mt‚ 3, 12 met Jer. 15, 7; Is. 41, 16 enz.), hijzelf heeft getwijfeld en zond 
nog in de gevangenis zijn leerlingen om te vragen of Jezus inderdaad de 
„Komende was. Alleen het geloof leert ons dat Christus niet slechts de mes- 
siaanse Godsgezant, maar ook zelf de God is Die Komt. 

Zijn Kerk op aarde leeft echter van dit geloof. Zij is vitaal en onlosmake- 
lijk met haar verrezen Heer verbonden en bevindt zich daarom in de eindtijd. 
Zij is zijn lichaam, de verschijning van zijn triomf op aarde. Heel haar leven 
is een volgen van Hem ín zijn heerlijkheid, een doorwerken, een uitlopen 
van de glorieuze volheid van het Hoofd op zijn ledematen. 

Zeker, dit alles is nog in wording, nog getekend door zwakheid en strijd, 
nog verborgen in geloof (Col. 3, 3) en als zodanig toch nog „ver van de 
Heer” (II Cor. 5, 6). Het „Komen Gods” blijft zo nog een wezenlijke dimen- 
sie van haar geloof. 

Binnen het Komen Gods blijkt er nog een spanning mogelijk (welke in 
het Oude Testament moeilijk valt na te wijzen omdat in de profetische uit- 
spraken veelal het diepte-perspectief ontbreekt). Het oude verbond be- 
woog zich — in hoop — tussen twee soevereine interventies van God, de 
Uittocht en de „Dag van Jahweh”; het nieuwe pelgrimeert nog tussen de 
twee komsten van Christus, de God-Mens, de eerste in zwakheid ter verlos- 
sing, de tweede in glorie ten oordeel. Beide Verbonden zijn dus eschatologisch 
bepaald; beider hoop ligt ook in het verlengde van het verlossend heilswerk, 
dat God in vrij initiatief is begonnen. En beide zijn op elkaar betrokken; de 
hoop van Israël leeft nog altijd in de Kerk, maar getransporteerd op hoger 
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plan. Want er is toch een wezenlijk verschil tussen het oude en het nieuwe, 
tussen de hoop op Gods Komst van Israël en de Christusverwachting van 
de Kerk. Men zou dit een kwalitatief verschil kunnen noemen. Het voor- 
lopige van het Oude Testament is opgenomen in de vervulling van het 
nieuwe. Als de Kerk nog hoopt op Christus’ Wederkomst, dan verwacht ze 
toch de Komst van Hem, Die al definitief gekomen is, Die reeds lééft in 
haar (vgl. b.v. Gal. 2, 20) „Dèze Jezus, Die van u is opgenomen ten hemel, 
Hij zal van daar terugkomen” (Hand. 1, 11). Zijn tweede Komst zal dus zijn 
eeuwige actualiteit, zijn alomspannende activiteit in volheid manifesteren, 
maar deze zijn reeds vervuld bij zijn eerste Komst. Zijn glorie staat dan ook 
nu reeds actueel achter het leven van de Kerk, op elk moment, zij hoort er 
bij, hoe lang dan ook — kwantitatief beschouwd — het moment van de 
parousie moge uitblijven. 

Jezus’ verschijnen-in-glorie zal dus tenslotte ook openbaren en bekronen 
wat zich nú reeds in ons voltrekt: „als Christus verschijnt Hij, Uw Leven, 
dan zult ook gij verschijenen — met Hem — in glorie” (Col. 3, 4). 

En dit waarborgt in de Kerk de zékerheid van haar vertrouwvol uitzien 
naar zijn Dag, die ook hààr Dag wezen zal, dè „dies redemptionis” (Eph. 
4, 30). Van deze hoop lèèft de Kerk, omdat Christus Zèlf haar leven is. En 
in het stille verbeiden van Hem — an silentio et spe — ligt de wezenlijke 
kracht van het christendom; zoals ook al haar verlangens liggen samengevat 
in de bede, die de Geest van Christus haar vóórzegt: „Amen. Kom, Heer 
Jezus, kom” (Apoc 22, 17—20). 


BJ, 


le ZONDAG VAN DE ADVENT 


De blijde boodschap van 
de komende Heer 


DOOR PASCH. J. VAN KAATHOVEN O.PRAEM. 


In een groot museum valt een kunstwerk niet op. Men is geneigd door te 
lopen. Er staat zo geweldig veel. Alleen de echte liefhebber gaat op een 
stoeltje zitten en heeft aan één beeld of schilderij genoeg. Hij raakt in ver- 
voering. Iets dergelijks valt te beleven in de heilige Liturgie. Ons miíssaal is 
een schatkamer. Men verdwaalt er in kunstwerken, tot stand gebracht door 
een liefhebbende Bruid, die deel kreeg aan het kunstenaarschap van God 
Zelf. Het is immers de adem van zijn Heilige Geest, waardoor de Kerk van 
de Heer in leven blijft. Zondag op zondag stalt de Kerk een kunstwerk voor 
ons uit. ledere zondagsmis bevat zulk een overvloed van levende schoonheid, 
dat de liefhebber in vervoering raakt. En liefhebber zouden we allemaal 
moeten zijn. Want een kind heeft zijn moeder lief. Het kind zijn wij, de 
Moeder is de heilige Kerk. Laat ons vandaag gaan zitten en aandachtig kijken 
en oprecht bewonderen en proberen in vervoering te raken voor één kunst- 
werk. En wel voor dat éne, dat de Kerk onmiddellijk bij de ingang van de 
schatkamer plaatste, die we kerkelijk jaar noemen. En als we zelf de ver- 
heven schoonheid hebben ondergaan, zullen we kinderen mee-nemen en ook 
hen laten bewonderen. En als we daarin slagen, hebben we hun tot de beste 
liefde op aarde gebracht: de liefde voor de heilige Kerk. 


De Mis van de eerste Advents-zondag is opgebouwd vanuit het evangelie. 
De Kerk is gewoon om alles vanuit Christus op te bouwen. Als een goede 
Bruid dient zij de zaak van haar Bruidegom. Laten we dus het bedoelde evan- 
gelie even overschrijven. Men komt er immers vaak niet toe om het missaal 
er even bij te halen. „In die tijd sprak Jezus tot zijn leerlingen: Er zullen 
vreemde dingen te zien zijn aan de Zon en de Maan en de Sterren. Ook zal 
er onder de volkeren een paniek zijn. Want ze zullen verbijsterd worden 
door het gebulder van zee en golven. Van angst zullen de mensen verstij- 
ven, in spanning wat er wel met heel de wereld te gebeuren staat. Want de 
krachten van de hemelen komen in beweging. Dan echter zal men de Men- 
senzoon zien komen, op een wolk, met grote macht en met majesteit! Wel- 
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nu: als dít allemaal begint te gebeuren, kijk dan op en hef uw hoofd hoog: 
want dan is voor u de redding vlak bij! En Hij maakte voor hen een verge- 
lijking: Kijk maar eens naar de vijgeboom en andere bomen. Als die vrucht 
beginnen te zetten, weet ge toch ook dat de zomer aanstaande is. Zo is het 
nu precies als u deze dingen ziet gebeuren: wees dan overtuigd, dat het rijk 
van God aanstaande is. Het is zoals Ik u zeg: het tegenwoordige geslacht zal 
niet weg zijn voordat dit alles gebeurt. De hemel en de aarde zullen ver- 
gaan. Maar mijn woorden vergaan niet!” (Luc. 21, 25—33). 


Het is wel niet om haar kinderen bang te maken, dat Moeder Kerk dit stuk 
uit Christus’ boodschap kiest voor deze eerste zondag van de Advent. De 
Kerk is te goed, te wijs en te christelijk om een paedagogie van de boeman 
te beoefenen. Zij zou dan erg afwijken van de Christus-geest, die uit deze 
pericope blijkt. Hij spreekt er tot zijn leerlingen: niet tot onwillige of waan- 
wijze phariseeën en schriftgeleerden. Voor hen die zijn boodschap niet aan- 
vaarden kondigt Hij inderdaad een verbijsterend Gods-oordeel aan. Met 
name voor het „overspelige” Godsvolk: zijn stad Jerusalem gaat volkomen 
vernietigd worden. De citadel, die een symbool was van Gods bestuur, 
wordt geheel vernietigd. Het zal een duidelijk teken zijn, dat God de Israë- 
lieten niet meer als Zijn volk erkent. En ook voor de mensen, die nog wer- 
kelijk „heidenen”’ blijven, als het oude Israël tot de nieuwe „Kerk der hei- 
denen” ís uit- en om-gevormd, wacht op het einde slechts een grote verschrik- 
king. Maar des te vreugdevoller is de boodschap aan de „leerlingen”: „kijk 
dan op en hef uw hoofd hoog, want dan is voor u de redding vlak bij!” Zij 
zullen dan volmaakt zien, wie Christus eigenlijk is: „de Mensenzoon”. Het 
is de eretitel van Gods grootste en machtigste profeet, de Zoon van God 
zelf, die de Mens bij uitstek is geworden, het nieuwe Hoofd van een nieuw 
en onsterfelijk Godsvolk. De „verwachte der volkeren”. Al zijn vrijwillige 
kleinheid, alles wat in Hem op armoede, lijden, knechtschap duidt zal van 
Hem zijn weggenomen. Er blijft dan alleen „de Heer” over, de Machtige, de 
stralende, de Majesteit, de Mensenzoon. Hij komt op een wolk, zoals eens 
Jahweh aan Mozes was verschenen in een wolk en zoals Hij Zijn volk in het 
teken van de lichtende wolk was voorgegaan op de grote tocht naar het land 
van belofte. Hij komt dus met heel zijn goddelijke grootheid, „met macht 
en Majesteit”. Hij komt als de definitieve Redder, die geleidt naar het land 
van belofte bij uitstek. Hij komt om de eeuwige zomer te beginnen met de 
weelde van het hemels paradijs. Hij komt onfeilbaar: zo vast als al het 
andere vergankelijk is, zó zeker is zijn onvergankelijkheid. De leerlingen 
kunnen er van op aan: Het rijk van God is nabij en zij zullen de grote intocht 
meemaken en in het land van de Heer mogen wonen. 
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We zijn opgegroeid met een kerstmis-gedachte, die niet aan de liturgie is 
ontleend. Men heeft de klok teruguit-gezet. We moesten 2000 jaar teruguit 
en opnieuw de verwachting van vóór Christus beleven. Die verwachting be- 
trof dan „een klein Kind, in doeken gewikkeld”, zoals de Engel zei tot de 
herders. Als beleving van de advent liet men een wiegje vullen met sprietjes 
stro. Alles had tot middelpunt de komst van Christus in kleinheid: armoedig, 
hulpeloos en vervolgd. We bereidden ons voor op een geschiedkundige 
Geboorte, een her-gebeuren van de Menswording. Omdat heel de vroom- 
heid zich eeuwen lang bewoog rond de historische figuur van Christus. En 
het zou beslist verkeerd zijn, te zeggen dat daar niets goeds in was. De kerst- 
stallen, die we in de Advent bouwen, zijn beslist niet waardeloos. Maar de 
suggestie wekken, dat er opnieuw een Kind Jezus gaat geboren worden, is 
onwaarachtig. Even onwaarachtig als het idee, dat er in de goede-week nog 
weer een lijdende Christus zal zijn, of dat Hij op Pasen nog weer uit het graf 
zal opstijgen. Wij kunnen dit alles inderdaad herdenken, maar we kunnen 
het niet meer verwachten. Evenmin als we de grote vakantie van 1958 nog 


verwachten kunnen. 


De Liturgie gaat andere wegen. Zij laat ons in de Advent inderdaad ver- 
wachten. Haar onophoudelijk schietgebed is „vens-kom”. En altijd weer ver- 
zekert zij ons: „veniet — Hij zal komen”. En „advent” zou men bijna met 
„verwachting” vertalen. Maar zij laat ons niet verwachten met de verwach- 
ting van vóór de geboorte van Christus. Zij laat verwachten vanuit onze eigen 
situatie. Zij stelt een echte komst in het vooruitzicht, een die inderdaad nog 
gebeuren moet. En ze laat ons geen moment in het onzekere, wat we daar- 
onder moeten verstaan. Het is de komst bij uitstek, de wederkomst, de 
parousie, de Verschijning van de Heer! Evenzo zal Kerstmis vóór alles een 
feest zijn, waarin we de gedachtenis van de Menswording als uitgangspunt 
nemen om de goddelijke werkelijkheid te vieren, die zich bezig is uit te 
werken aan het mensdom zoals gist in deeg. En weer vieren we dan de grote 
komst vooruit, die de glorie van de Heer en Zijn ganse Lichaam zal open- 
baren. Doch daarover hebben we nu niet te spreken. 


Het is wel duidelijk, dat het van werkelijk zeer groot belang is, volk en 
jeugd warm te maken voor de eschatologie, voor de heerlijke „laatste gebeur 
tenissen”, voor de parousie, de verschijning, de laatste komst van de Heer 
We hebben dit eigenlijk altijd goed beseft. Want we spraken zo graag van 
de hemel. En bovendien zullen we zo langzamerhand toch wel overtuigd zijn, 
dat we de jeugd godsdienstig gezien geen grotere dienst kunnen bewijzen, 
dan door ze te leiden naar de „bron van christelijke geest’, de heilige Litur- 
gie. En deze is vol van die komst! Zoals haar hart, de Eucharistie, er vol van 
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is: „Zo dikwijls als u dit Brood eet en uit deze Beker drinkt, verkondigt u de 
dood van de Heer, totdat Hij wederkomt” (I Kor. 11, 26). 

Zeer welkom moge dus de Advent zijn, waarin de eerste zondag de beste zo 
duidelijk uitspreekt, dat onze vurige verwachting is: de onthulling van het 
Meesterwerk, dat de Zoon Gods kwam volbrengen op aarde! De aktualiteit 
van deze verwachting wordt sprekend, als we het evangelie zien in zijn 
liturgische dramatiek. Dus niet als een stuk geschreven boek, een versteend 
Chrístus-woord uit het grijs verleden. Alleen al het feit, dat de gelovige 
gemeenschap zich onmiddellijk vóór het evangelie rechtstreeks tot Christus 
richt met haar „Gloria tibi, Domine’, is aanwijzing genoeg, dat men Chris- 
tus voor zich ziet, sprekend tot deze mensen hier op deze zondag. Het gaat 
er de Liturgie weer niet om, dat Hij vroeger eens gesproken heeft. En daar- 
om laat men in de Liturgie er ook nooit bij-lezen: hoofdstuk x of vers ij. Vol- 
komen fris, op dit ogenblik, sprekend door zijn verlengde mensheid, de 
Kerk, geheel oorspronkelijk verkondigt Christus niet in letters, die gelezen 
moeten worden, maar in levende woorden, die men beluistert, zijn verheu- 
gend nieuws: „de Mensenzoon zal komen met macht en Majesteit’. Waar- 
lijk: „Dominus vobiscum — de Heer zelf staat hier onder u!” 


Het evangelie staat niet als een eenzaam stuk in deze Mis. Zijn glans ligt 
over heel de Mis. Op de eerste plaats komt het getuigenis van Paulus, die in 
al zijn preken de bazuin der parousie was en blijft. Want ook zijn woord 
wordt niet gelezen vandaag als letter op een vergeelde brief. Ook hij spreekt 
werkelijk, vandaag, in deze vergadering als de profeet van de komende dag 
van Christus’ heerlijkheid. Het epistel is niet een tekst in een gedrukt mis 
boek. Het is een levend woord op de Ambo, een handeling. 

„Broeders, wees u bewust, dat het voor ons nu het uur is om op te staan 
uit de slaap. Op dit ogenblik immers is onze redding dichter bij dan toen we 
gingen geloven. De nacht is voorbij. Het zal spoedig dag zijn. Dingen, die 
men in de duisternis doet, moeten we dus van ons afwerpen. En de wapens 
van het licht aantrekken. Laten we ons fatsoenlijk gedragen, zoals men dat 
doet overdag. Geen onmatigheid of dronkenschap meer, geen ontucht of 
zedeloosheid, en geen ruzie of afgunst. Bekleed u echter met de Heer Jezus 
Christus”. Hier wordt dus ook weer „de dag” aangekondigd, de dag van 
Christus, de grote en geweldige, waarvan de profeten al spraken. In het hart 
van het luisterend volk wordt het heimwee wakker geroepen naar de avond- 
loze dag, de dag der eeuwigheid, de dag van het pure licht. 

Het epistel is echter ook aanmaning. Mensen, die werkelijk naar deze 
dag zitten uit te kijken, moeten tonen dat ze het licht meer beminnen dan 
de duisternis. Geen duistere handelingen meer. Zij moeten de levenstrant van 
Christus zelf hebben, het voorkomen van Christus. Ze moeten Hem aantrek- 
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ken als het zondagse kleed. Dan alleen is hun redding werkelijk nabij. De 
andere tijd moet te zien zijn aan ons gedrag. Ons leven moet de parousie 
verkondigen. 


Het meest wonderlijke in de verschillende Misformulieren vind ik steeds, 
dat de Kerk het veranderlijke zo prachtig tot een geheel weet te maken met 
het onveranderlijke deel der Mis. En dat zij die wisselende teksten zo mees- 
terlijk met de telkens weer terugkerende handeling op een bepaald moment 
van de Eucharistie-viering weet te verbinden. Als een eerste staaltje daar- 
van treft ons op deze zondag het introitus-lied. In iedere Mis treedt de 
priester binnen in de vergadering der gelovigen. Maar het lied van de eerste 
zondag weet deze intocht verrassend te interpreteren. Ziehier de tekst in 
nederlandse vertaling uit „Psalmen” van uitgeverij De Toorts te Haarlem: 
„Tot U, Heer, verhef ik mijn ziel — mijn God, op U blijf ik hopen; laat mij 
nimmer worden beschaamd — laat mijn vijanden niet om mij juichen; wie 
U verwacht wordt niet beschaamd”. De binnentredende priester is het sacra- 
ment van Jezus Christus. De priester die binnenkomt is in de dramatiek der 
Liturgie de komende Christus. De Kerk strekt als het ware de handen naar 
Hem uit als naar de lang-verwachte Bruidegom. Zij reikhalst naar Hem: zij 
verheft naar Hem haar ziel, haar geest, haar hart. Zij kent Zijn onfeilbare 
trouw en de zekerheid van Zijn komst: „Mijn God (dat is hier Christus) op 
U blijf ik hopen”. Hij gaat haar redding brengen uit de verdrukking, die de 
vorst dezer wereld haar aandoet: „Laat mijn vijand niet om mij juichen”. 
En nog eens wordt de hoop en onwrikbare verwachting uitgedrukt: „Wie U 
verwacht wordt niet beschaamd”; de intocht is voor de Kerk een nieuwe 
garantie voor Zijn reddende komst. De introitus is als een nieuwe profetie 
van Zijn wederkomst. Het grote binnentreden van de Heer wordt voor- 
gespeeld. 

Dit wordt nog benadrukt door het psalm-vers, waarmee het intochtslied 
de antifoon vervolgt: „Heer, maak mij uw wegen bekend en toon mij uwe 
paden!” Men zou om zo te zeggen langs de weg willen gaan staan voor de 
grote koningstocht. Zijn weg, Zijn heirbaan willen we kennen. — Als men 
dit volmaakte samentreffen van lied en handeling ziet, zou men bijna gaan 
denken, dat speciaal voor deze zondag een plechtig binnentreden van de 
priester is ontworpen. Tegelijk ontdekt men, hoe het evangelie echt de sleu- 
tel in handen geeft om deze introitus te verstaan. 


Het offertorium van deze zondag heeft dezelfde tekst als de introitus. Maar 
nu keert dezelfde gedachte terug op heel andere grond. Zo langzamerhand is 
wel overal doorgedrongen, wat de intense studie der laatste jaren aan het 
licht bracht: de offerande is eigenlijk geen zelfstandig en apart deel van de 
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Eucharistie-viering. Er gebeurt niets aparts tegenover de consecratie of de 
grote dankzegging. Het offertorium verklaart geen speciale offerande-ge- 
beurtenis. Het is om zo te zeggen de antifoon, die het grote danklied, de 
Canon inleidt. Men weet het sacrament van het verlossingswerk nabij. Weer 
brengt de Heer Zijn Kerk in kontakt met het vernieuwings-mysterie dat in 
Hem voor heel Zijn Lichaam is voltrokken. Zijn dood en verrijzenis worden 
herdacht, gevierd en tegenwoordiggesteld. Het heil is nabij! De Bruidegom 
treedt binnen met de grote belofte der mede-verrijzenis. Met het mysterie 
van Zijn zegevierende dood: „Naar U verhef ik mijn ziel — laat mijn vijan- 
den (duivel, zonde en dood) niet om mij juichen — wie U verwacht wordt 
niet beschaamd!’ Hoe gaat dit vandaag weer heel bijzonder worden „een 
verkondigen van Zijn dood, totdat Hij terugkomt!” We krijgen hier het- 
zelfde gevoel als in de paasnacht: de Eucharistie is toekomst in het heden; 
zij is het sacrament der verwachting, de garantie der voltooiïng: „wie U ver- 
wacht, wordt niet beschaamd!” En weer is het, alsof de consecratie een 
bijzonderheid is van deze Advents-zondag. Merk daarnaast op, dat de Advent 
en Kerstmis eigenlijk niet gevierd worden als fundament voor Pasen. Maar 
dat Pasen ook aan de Advent en de viering der Menswording zijn zin heeft 
opgelegd. Advent en Kerstmis worden door de Kerk, die de betekenis der 
mysteries kent, eigenlijk vanuit Pasen gevierd. De volheid geeft steeds ver- 
klaring van de voorbereiding. De vervulling laat eerst de profetie goed 
verstaan. 

In dezelfde geest moeten we de secreta verstaan: Zij is meer inleidings- 
gebed van de consecratie dan einde van een zogenaamd offerande-gedeelte. 
Zij leidt de eeuwigdurende paas-geheimenis in. „Mogen deze geheimenissen 
ons door hun grote kracht zuiveren, Heer; dan zullen ze ons ín staat stellen 
om reiner tot hun oorsprong te komen’, om te komen tot de volheid van 
Pasen, tot het volkomen deelgenootschap aan Christus’ dood en verrijzenis, 
die de bron zijn der Eucharistie, om waardig te zijn voor de Parousie. En 
horen we in de uitdrukking „grote kracht” niet een echo van het evangelie? 
Dit sprak immers van Christus, de Komende „met grote macht en Majes- 
tere” 


Ten slotte nog even het communie-lied, genomen uit een andere psalm, 
die door de Kerk voortdurend als authentieke advents-zang wordt gebruikt: 
psalm 84. Eén vers ervan staat reeds op deze eerste dag in het missaal. En 
we weten, dat het eigenlijk de bedoeling is, dat we de hele psalm zingen. De 
psalm is dan voor de schola (kerkelijk zangkoor). Maar het éne vers, dat nu 
zonder meer de Communio is geworden, is het refrein voor het volk. Steeds 
maar weer herhaald door die gemeenschap, die naar de tafel gaat om daar 
het Lichaam van de Heer te eten: „De Heer schenkt zijn zegen, onze aarde 
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brengt haar vrucht voort”. Drie wonderdaden Gods worden daar tegelijk in 
één zinnetje bezongen. De gedaante van brood en wijn zijn de letterlijke 
vrucht van onze aarde. Maar het is de goedheid en macht van de Heer, Zijn 
„Zegen”, die de groeikracht gaf. En bijzonder: die ze maakte tot heilig Brood, 
tot heilige Wijn: sacramenten van Zijn Vlees en Bloed. In deze betekenis 
zou de communie iedere dag van het jaar gezongen kunnen worden. 

Maar er is nog een andere zegen van God en een andere vrucht van onze 
aarde. Die Zegen heet dan „de overschaduwing van de Heilige Geest”. Die 
aarde, onze aarde is de gezegende onder de vrouwen, Maria. En de „vrucht” 
is Jezus Christus. Al is de gedachtenis van de Geboorte niet het eigenlijke 
mysterie van Advent en Kerstmis (die samen het ene grote feest van de 
komende Heer zijn!), toch blijft zij de wortel van de uitgegroeide stam. De 
eerste komst mag nooit vergeten worden. Zij is de basis van de eigenlijke 
komst, de wederkomst. Zij is en blijft de oorkonde van de ganse Christus- 
geheimenis. 

Toch is de volle zin van de communie nog een andere, meen ik. Met het 
evangelie weer als sleutel naderen we tot de Communie als het Sacrament en 
het onderpand onzer verheerlijking. Zij bereidt de parousie voor, zij is het 
voedsel onderweg, het manna. Zij praepareert ons tot onsterfelijkheid, tot het 
ogenblik, „dat ons lichaam van laagheid omgevormd zal worden tot de 
gelijke gestalte van Zijn Lichaam van heerlijkheid”, zoals een advents- respon- 
sorie met woorden van Paulus zingt. Op weg naar de Communie is zich de 
Kerk bewust van de komende vervulling, van de werkelijkheid van dit 
Sacrament. En dan ziet zij de volle zegen van de hemel: de heerlijkheid van 
de Heer. Die maakt haar heerlijk, zoals Hij zelf is. En de vrucht van deze 
aarde is dan de Kerk zelf, rijp geworden voor de grote oogst. De postcom- 
munie zinspeelt daar nog even op als zij spreekt „ons herstel” (reparationis 
nostrae): De schepping en haar koning, de mens, in volle luister „ge-repa- 
teerd”. Inderdaad: hoofd omhoog, want uw redding is nabij. Hier in deze 
Communie, het onderpand van de nieuwe hemel en de nieuwe aarde. 
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2e ZONDAG VAN DE ADVENT 


Gods komen is barmhartigheid 


DOOR P. DR. VENANTIUS O.F.M.CAP. 


De adventsliturgie is één grote uiting van verlangen naar redding en verlos- 
sing. Om dit verlangen te formuleren put de Kerk uit een van de meest poëti- 
sche bijbelboeken, uit de profetie van Isaias en wel bijzonder uit het tweede 
gedeelte, uit de zangen die met hun Babylonische kleur de lezer verplaatsen 
naar Israëls gevangenschap in Babel. Het ijle „Rorate” is niets anders dan 
een bloemlezing uit Isaias’ tweede deel. 

Niet alleen vanwege de sterk poëtische vorm is dit deel van Isaias een 
uitzonderlijke profetie, maar veel meer nog vanwege de inhoud. Terwijl 
iedere profeet zijn volk bedreigde met straffen, met oorlog, hongersnood en 
dood, en daarbij slechts zelden een troostwoord liet horen, komt er in het 
tweede deel van Isaias geen enkele bedreiging voor, maar spreekt de profeet 
zonder ophouden woorden van troost. De profetentaak: Israël te vernederen, 
was overgenomen door de legers van Babylonië. Het volk lag geboeid en 
gekerkerd. Daarom beperkte de profeet zich tot het nog resterende deel van 
zijn taak: consolamimi, consolamini, popule meus (Is, 40, 1). 

De gevoelens van het gevangen genomen Israël, van het volk dat in duis- 
ternis en in donkerte zucht en verlangend uitziet naar het bevrijdende licht, 
moeten onze adventsstemming beïnvloeden. Wij moeten als Israël verlan- 
gend uitzien naar redding. De profeet Isaias moet daarbij onze leidsman zijn. 

Op de tweede zondag van de advent wijst de Kerk ons op een andere ker- 
ker, op Joannes in boeien geslagen. Ook in deze kerker is het verlangen naar 
redding gegroeid, naar een Redder zelfs. 

Joannes is de grote gekerkerde. Omdat Jesus hem tekent als de grootste 
die ooit is opgestaan, die ooit met een ambt bekleed op de voorgrond getre- 
den is, zouden wij hem de grootste gevangene kunnen noemen. En in deze 
grootste gevangene die meer dan een profeet was, omdat hij de Messias met 
de vinger mocht aanwijzen, leefde het grootste verlangen. 

Het evangelie beschrijft hoe twee leerlingen van Joannes dragers zijn 
geworden van dit verlangen en het overbrengen naar Christus. Zij moeten 
dat verlangen van hun meester samenvatten in één concrete vraag: „Zijt Gij 
degene die komen moet, of hebben wij onze hoop te stellen op een ander?” 


(MEE 193) 
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Velen hebben gemeend dat Joannes, wiens eerste taak het was de Messias 
uit duizenden aan te wijzen, onmogelijk getwijfeld kan hebben aan Jesus 
zending. Toen Jesus tot hem kwam om gedoopt te worden heeft Joannes in 
Hem zijn meerdere erkend en is hij bevend voor Hem neergevallen (Mt, 
3, 14). Een stem uit de hemel heeft de aanwezigen van Jesus’ uitverkiezing 
overtuigd (Mt, 3, 17). In deze overtuiging zou Joannes geen nieuwe beves- 
tiging nodig hebben. Het enige wat hij wenste, zou daarom geweest zijn de 
leerlingen een eigen overtuiging mee te geven om hen evenals Andreas en 
Jakobus (Jo. 1, 37) tot leerlingen van Jesus te maken. 

Toch menen wij dat de twijfel die uit de vraag spreekt terug moet vallen 
op de Doper zelf. Hij was het die twijfelde omtrent Jesus als Messias. Niet 
over het essentiële van Jesus’ optreden. Verre vandaar. Het gebeuren aan de 
Jordaan stond de Doper in de gevangenis voortdurend voor ogen. Het kreeg 
door stille overdenkingen meer diepte en inhoud. Daarom was een twijfel 
over Jesus’ Messiasschap als zodanig onmogelijk. 

Waar Joannes echter op wachtte, was de uiterlijke verschijning van de 


| Messias, zijn optreden in kracht en met geweld. De Messias moest toch een 


strenge heerser zijn die met zijn rechterlijke macht de bozen zou scheiden 
van de goeden en het kwaad voor goed zou verwijderen uit het uitverkoren 
volk: „Hij heeft zijn wan in de hand en Hij zal zijn dorsvloer zuiveren; de 
tarwe verzamelen in de schuur, maar het kaf verbranden in onuitblusbaar 
vuur” (Mt, 3, 17). Hij zag uit naar de beweging van de wan en droomde 
van de gloed die zou uitgaan van het schrikwekkende vuur. Hij zag uit naar 
de Messias als geweldenaar. 

Kon Joannes als kind van zijn volk wel een andere voorstelling hebben 
gehad? Iedereen droomde van een dergelijke Messias. Niet alleen de Fari- 
zeeën en de Zeloten, die met de hulp van de Messias het land wilden zuiveren 
van de Romeinen, ook de apostelen bouwden dergelijke luchtkastelen. Zij 
wilden de eersten zijn aan de zijde van de Koning (Mt. 20, 21; Mc., 10, 37). 
Na de jaren van vorming in de onmiddellijke omgeving van Jesus waren zij 
nog niet tot een ander inzicht gekomen (Act. 1, 6). 

Ver verwijderd van het politiek gewoel is Joannes de Doper opgegroeid 
in de woestijn. Daar heeft hij in stilte nagedacht over de Messias, waarvan 
hij de voorloper moest zijn. De taak en het optreden van de Messias kon hij 
in de afzondering van de woestijn slechts omschrijven met behulp van de 
titel „Gezalfde”. Deze titel deed hem denken aan de koningen van Israël, 
aan de lange reeks van gezalfden die als heersers, soms als machtige heersers, 
het godsvolk hebben geleid naar het heil. Niet alleen naar het tijdelijke heil, 
naar stoffelijke voorspoed en aards geluk, maar ook naar het geestelijk heil 
van de zuivere Jahweh-verering en naar de eindeloze zegeningen beloofd 
aan David en zijn huis. 
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Het woord „Gezalfde” deed vooral denken aan David, die als jongen de 
reus versloeg, die daarna de vijanden verdreef van binnen de grenzen, die 
koninkrijken en volkeren onderwierp, die de stammen in een sterke eenheid 
bijeen bracht en de vrede stichtte in het H. Land. De Davidszoon die een- 
maal als de „Gezalfde” zou optreden, moest op een uitzonderlijke wijze met 
deze koninklijke eigenschappen gesierd zijn. Hij moest David overtreffen 
in het verslaan van de vijanden. Zijn rijk moest bij uitstek een rijk zijn van 
vrede. 

Als de Doper in contact gestaan heeft met de woestijnbewoners die in 
diezelfde tijd in de omgeving van Jericho het klooster van Qumran hebben 
bevolkt, moet de Doper ook sterk beïnvloed zijn door de teksten uit de 
gewijde boeken. In de gewijde tekst heeft hij dan een bevestiging kunnen 
vinden van zijn koninklijke Messiasverwachting. 

Aan deze koning denkend eiste hij ongeveer dat Jesus de beloofde macht 
zou vragen aan God om de volkeren desnoods te verbrijzelen als pottenbak- 
kerswerk (Ps. 2, 8—9) en een rijk van eeuwige vrede te stichten (Ps. 72). 
Met deze verlangens hartstochtelijk bezield komen hem de woorden van de 
lippen: „Zijt Gij degene die komen moet, of hebben wij onze hoop te stellen 
op een ander?” (Mt, 11, 3). Met deze vraag spoort de Doper de — in zijn 


ogen dralende — Christus aan, zich toch eindelijk eens te vertonen in al zijn | 


macht en majesteit. 

Jesus toont zich vol begrip voor de misopvatting van zijn voorloper. Hij 
laat geen enkel verwijt horen, maar wijst hem op de werken waarvan Joannes 
uiterlijk reeds voldoende op de hoogte was (Mt, 11, 2). De diepere waarde 
van de werken scheen Joannes echter ontgaan te zijn. Daarom beroept Jesus 
zich voor dit optreden op oudtestamentische voorspellingen. Rondom zich 
heen wijzend laat Hij Joannes’ leerlingen zien dat de messiaanse beloften 
uit de oude profeten, of beter uit het profetische boek dat Jesus volgens 
Lc. 4, 21 tot het zijne had gemaakt, werkelijkheid waren geworden. 

In het boek Isaias, vooral ín het Babylonisch gekleurde tweede deel, is de 
koninklijk messiaanse verwachting geheel verbleekt. Het volk in ballingschap 
had andere verlangens dan de vaderen die onder het bestuur van machtige 
koningen leefden. In de dagen van voorspoed droomden de vaderen van 
politieke successen en aardse glorie, van verslagen vijanden, die als voetbank 
aan ’s konings voeten lagen (Ps. 110, 1). In de tijd van deportatie en balling- 
schap, van lichamelijke en geestelijke nood groeiden er vanzelfsprekend 
andere verlangens. Het volk wenste bevrijd te worden uit die druk en die 
ellende. Het wenste terug te keren naar het land der vaderen en naar de 
Heilige Stad om daar te wonen en Jahweh weer te eren met de voorgeschre- 
ven offers en met psalmengezang: „Ach hoe zouden wij Jahweh's liederen 
zingen op vreemde bodem!” (Ps. 137, 4). 
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MES 


Dit verlangen naar een geheel nieuwe redding komt tot uitdrukking in 
Is. 61, 1—3 waar de profeet zijn zending bezingt: gebrokenen van hart ver- 
binden, gevangenen vrijlating prediken, treurenden troosten en de blijde 
boodschap brengen aan kleinen en armen. Dit nieuwe ideaal wordt verbon- 
den met de messiaanse tijden: „Dan worden de ogen der blinden ontsloten 
en de oren der doven gaan open; de lamme springt op als een hert, de tong 
van de stomme zal juichen (Is, 35, 5). 

Is het wonder dat men in die tijd de Messias niet zozeer verwacht als een 
koning die redding brengt door eclatante overwinningen, maar meer als een 
bevrijder van gevangenen (Is, 49, 8—9), als een redder die zich vol ontfer- 
ming neerbuigt over gekerkerden en blinden (Is, 42, 7), die de pijnen en de 
smarten van het volk op zich neemt (Is, 53, 4). 

Met gedachten en met letterlijke citaten uit het boek Isaias roept Jesus 
dit Messiasbeeld op in de gedachten van Joannes’ leerlingen. Hij wijst op de 
scharen rondom hen. Daar prijzen blinden God om de gave van het zonlicht. 
Daar kunnen doven hun oren niet geloven. Daar springen lammen rond als 
een hert en jubelt de tong van de stommen. Verrezen doden — Lucas ver- 
haalt onmiddellijk voor deze episode de opwekking van de jongeling van 
Naim — erkennen Jesus als de heerser over leven en dood. En aan het slot 
van deze weldadenlitanie komt als een hoogtepunt, als het meest sprekende 
kenmerk van de Messias: aan de armen wordt het evangelie verkondigd. 

Dat zien de verwonderde leerlingen van Joannes. Dat drinken zij in met 
hun ogen en hun hart. En dat moeten zij in oudtestamentische termen gaan 
melden aan hun Meester. Want dat is het uitzonderlijke van de Messias. En 
dáárom is Jesus, zonder bijl en zonder wan, met een afdalende liefde en een 
alles gevend hart, de Messias. Hij is het die komen moet en ze hebben op 
geen ander hun hoop te stellen; zij hebben slechts hun verwachting iets te 
veranderen. 

In deze verschijning heeft Jesus zich — volgens Mattheüs — getoond als 
een Heiland die onze kwalen en ziekten op zich nam (8, 17) om ons daarvan 
te bevrijden. Mogen wij Hem in zijn lijden en dood dan niet zien als een 
Redder die ons van de dood bevrijdde, terwijl Hij er zelf onder bezweek? En 
mogen wij Hem in onze adventsverwachting niet zien als het Kind dat in de 
stal van Bethlehem onze armoe en onze ellende kwam dragen om ons daar 
van te bevrijden? Ja Gods komen is vanaf het eerste moment al een komen 
in neerdalende barmhartigheid. 
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3e EN 4e ZONDAG VAN DE ADVENT 


St, Jan de Doper, 
voorbeeld van aaventsverwachting 


DO ORSDRMISEE UISIGENEIN 


De rij van de grote figuren, die, eeuwen lang, de komst van de Messias 
moeten voorbereiden, wordt afgesloten door de Doper. Hij is het laatste 
teken, de voorloper, de heraut, „de lamp die schijnt op een donkere plaats, 
totdat de Dag gaat gloren en de Morgenster (die Christus zelf is: Openb. 
2, 28) opgaat in de harten” (II Pi 1, 19). Het Oude Testament is slechts een 
groei, een climax naar het Nieuwe: het roept om zijn voltooiïng door Degene 
die moet komen. Johannes wijst Hem met de vinger aan. In de profetische 
gestalte van de Doper hervat de Geest, na eeuwen zwijgen, zijn spreken tot 
het volk van God. Door hem laat God opnieuw zijn stem in de woestijn 
weerklinken. Door hem roept Hij het volk op tot een nieuwe exodus. Door 
hem herleeft de geest en de kracht van Elias. We staan nu op de drempel 
van het Nieuwe Testament. 


De wegbereider 


Evenals Isaac en andere uitverkorenen uit het Oude Testament, die van 
Godswege een zending ontvingen, is deze zoon van Zacharias en van een 
moeder die onvruchtbaar was, veel meer een kind van het geloof dan een 
geschenk van het natuurlijke leven. Geheiligd in de moederschoot, verwijst 
heel zijn bestaan, van af dat ogenblik, reeds naar Degene die, in de Heilige 
Geest, door een Maagd zal ontvangen worden. Wij weten slechts van hem 
dat hij van vreugde opsprong in de moederschoot toen hij, bij het bezoek 
en de begroeting van Maria, in de gezegende onder de vrouwen ook voor het 
eerst de welbeminde Zoon van de Vader ontmoette. Als wij dan nog iets 
over hem vernemen, verblijft hij reeds in de woestijn, waar hij geleidelijk 
uitgroeit tot de „vox clamantis in deserto”. Zijn leven speelt zich voor een 
groot deel in de stilte af, zoals dit trouwens in het evangelie ook gebeurt met 
dit van andere personen, — denkt maar aan Joseph en Maria —, die Jesus 
van zeer dichtbij raken. 

Tot dan het uur is aangebroken, waarop de „stem van God” weerklinken 
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moet. „Bekeert u, want het Rijk der hemelen is nabij” (Mt 3,2). Het gaat 
hier om de enige levenswaarden die van tel zijn. St. Jan, de laatste der profe- 
ten, spreekt slechts de taal van zijn voorlopers, de Godsmannen. Hij ziet de 
dingen van de aarde met het oog van God; hij is zijn tolk, zijn heraut, ja zijn 
stem. „Bekeert u” is het woord dat de boodschap beheerst. En die bekering is 
bedoeld als een totale ommekeer, een gezindheidsverandering die de mens 
tot in zijn diepste wezen raakt, een totaal nieuwe oriëntering. Zo iets ver- 
wachtte men, in de schoot van het Joodse volk, slechts voor de messiaanse 
eindtijd. En deze boodschap houdt Johannes voor aan het volk zelf van God, 
aan vromen en aan zondaars: aan allen, zonder onderscheid, legt hij een 
doopsel tot vergiffenis van de zonden op. Dat moet voor mensen die zich 
van hun uitverkiezing diep bewust waren, haast even vreemd geklonken 
hebben als wanneer men nu aan onze christenen zou vragen zich opnieuw te 
laten dopen. En toch stromen de scharen toe en zelfs de tollenaars en de 
soldaten komen de raad inwinnen van die man. die rondloopt in het plunje 
van Elias. Het wordt een toeloop van belang en het volk komt in spanning. 
Men vraagt zich af of de Messias niet verschenen is in de persoon van deze 
man van God, die zwaait met bijl en wan. Voor de gebeurtenissen die nu 
volgen, en die ons zullen toelaten een blik te werpen in de ziel van hem 
wiens hele leven één verwachting is, baseren we ons op een chronologie van 
de feiten die ons als de meest waarschijnlijke voorkomt en die de doop van 
Jesus situeert voor de aankomst der onderzoekscommissie van Jerusalem 
(Jo 1, 19—28) en het eerste publiek getuigenis van St. Jan de Doper over 
Christus (Jo 1, 29—34). 

Terwijl dus de discussie over de persoon van de voorloper nog druk aan 
de gang is, staat Jesus plots voor hem. Hij vraagt Johannes hem te dopen. 
Het eigenaardige is nu dat de teksten van de synoptiekers, — hoofdzakelijk 
Me (1, 9—11) en Mr (3, 13—17) maar ook nog eniger mate Lc (3, 21) —, 
de indruk wekken dat de enige getuige van het doopsel van Jesus en van de 
wonderbare feiten die er zich bij voordoen Johannes is. Jarenlang was ook 
hij in de onzekerheid gebleven omtrent het juiste moment waarop Degene 
die na hem zou komen op openlijke wijze aan zijn levenwerk beginnen zou 
en plechtig hiertoe ingeleid zou worden door de Vader. Jarenlang had hij 
uitgezien naar het aanbreken van de dag, waaraan zelfs Abraham niet den- 
ken kon zonder van vreugde op te springen (Jo 8, 56). Wel had hij van de 
hemel een teken ontvangen dat hem zou toelaten én de persoon van de Mes- 
sias én het moment van zijn optreden, in de volheid van de Geest, — de 
inzet van een nieuwe tijd, die ook de eindtijd is —, te onderkennen 
(Jo 1, 33). Nu ís dit teken werkelijkheid geworden. Het uur, Gods uur, is 
aangebroken. Het zal voor hem het ogenblik bij uitstek van zijn leven blij- 
ven, datgene wat aan zijn bestaan en aan elk van zijn daden zin en betekenis 
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geeft: heel zijn optreden, heel zijn doopbedrijvigheid, — zo zal hij na de 
doop van Christus zelf getuigen —, diende alleen maar om dit enig ogenblik 
in 't kader van Gods heilsplan, mogelijk te maken, om aan het Godsvolk, dat 
in zijn persoon bij het gebeuren was betrokken, de „Zoon van God” te open- 
baren (Jo 1, 31 en 34). Over hetgeen zich verder, na de doop, tussen de 
Meester en Johannes afgespeeld heeft, bewaart het Evangelie het stilzwijgen. 
Maar als de reconstructie die wij brachten juist is, dan moet men toch erken- 
nen dat deze eerste openbaring van de Heer zich anders voorgedaan heeft 
dan wijzelf, en met ons ongetwijfeld ook het Joodse volk, uitgaande van 
kleinmenselijke normen en maatstaven, ons dit gebeuren hadden ingedacht 
of zijn verloop verwacht. 

Op deze eerste en zo ongewone openbaring volgt dan schijnbaar een tijd 
van stilte. Dat ís tenminste toch de indruk die men uit de synoptische tradi- 
tie opdoet, bijzonder in de Marcustekst, die schijnbaar zeer nadrukkelijk 
zegt: „dadelijk hierop dreef de Geest Jesus naar de woestijn” (Mc 1, 12). 
Pas op het einde van deze veertigdaagse periode, wanneer de Heer uit de 
afzondering terugkeert, zal het de Doper zijn gegund, — altijd tenminste 
voor zover we kunnen uitgaan van de teksten —, de heiligste ervaring van 
zijn leven aan enkelen van zijn getrouwen mee te delen, zijn levensopdracht 
als getuige in al haar volheid te vervullen in de beperkte kring van enkelen 
die ontvankelijk staan. 

De dag, die deze „proclamatie” voorafgaat, is een niet minder belangrijke 
dag. Want dan verschijnt in de woestijn van Juda hetgeen we best kunnen 
bestempelen als een onderzoekscommissie. Zij gaat uit van „de Joden”, zegt 
de tekst (Jo 1, 19), een term die, blijkens de onmiddellijke en meer verwij- 
werde context, in dit geval, waarschijnlijk is bedoeld als een omschrijving 
voor de geestelijke overheden van Jerusalem die, onder invloed van de Farí- 
zeën, zich gaan bemoeien met St. Jan en zijn activiteit. De delegatie is samen- 
gesteld uit priesters en levieten, vakmensen dus in het domein van rituele 
vragen, zoals Cullmann zeer gepast doet opmerken. Men onderwerpt de 
Doper aan een kruisverhoor. Men vraagt hem wie hij is, wat hij met zijn 
optreden voorheeft en welke rol hij zinnens is te spelen in het godsdienstig 
leven van zijn volk. Johannes voelt zeer goed waarheen men met die vraag 
naartoe wil. Zijn antwoord laat geen plaats voor twijfel open: „en hij beleed 
de waarheid en ontkende ze niet; en hij beleed de waarheid: „Ik ben de Chris- 
tus niet”.”” (Jo 1, 20). Maar de commissie laat niet af: „wat dan, zijt gij 
Elias?”, de profeet waarvan men, uitgaande van een passage uit de tekst van 
Malachias (3, 23—24); cf. ook Sir 48, 10—11), in sommige Joodse kringen 
dacht dat hij, op het einde der tijden, de koningszalving zou komen toedienen 
aan de Messias en Hem aan het volk zou bekend maken (Justinus, Dial. 8, 3). 
De Joden denken aan Elias in persoon en St. Jan antwoordt hen: „Ik ben het 


al 
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niet”. Later zal Jesus er op wijzen dat zijn voorloper in de geest en in de 
kracht van de Thesbiet is opgetreden en dat hij aldus op een werkelijke maa 
geestelijke wijze de profetie van Malachias in vervulling heeft gebracht. Nog 
dringt men aan: „zijt gij dan ook niet de profeet?”, naar wie men uitzag als 
naar het verblijdend teken dat God zijn geest had weergeschonken aan zijn 
volk (I Mach 14, 49) en die, — getuige o.m. de Qumrân-teksten —, de weg 
moest banen voor de komst van de Messias. Hoe meer de priesters en levie- 
ten aandringen, des te beknopter en beslister wordt Johannes in zijn ant- 
woord. Neen, hij wil niet dat men hem identificeert met een van deze per- 
sonnages, waarvan de trekken, door een overspannen volksverbeelding, maar 
al te zeer waren vertroebeld. Het gaat ten andere niet om zijn persoon. Die 
telt niet mee. Zijn hele zending komt slechts hierop neer: verwijzen naar een 
ander. Hij noemt zichzelf, met een allusie op Is 40, 3, de stem van de niet 
verder meer omschreven, anonieme bode, die aan de mensen vraagt zich klaar 
te maken op de komst des Heren. Wie die stem zelf is, is bijkomstig; maar 
dat de Heer nu komt, ziedaar wat van belang is. Naar mij moet ge niet 
omzien, zo verklaart de Doper, doch richt voortaan uw blikken slechts op 
Hem. 

En dan gebeurt iets tragisch! De leden van de onderzoekingscommissie 
trekken ogenschijnlijk de conclusie dat zij het hierbij mogen laten. De man 
is ongevaarlijk. Pretenties heeft hij niet. Men denkt er echter ook niet aan 
hem ernstig op te nemen. Geen mens stelt hem de vraag of deze komst des 
Heren, waar hij zo vol van is, nog lang op zich zal laten wachten, hoe ze 
verlopen zal of wat er op zal volgen. Wel komen er tussen de afgevaardigden 
een aantal mensen voor die last schijnen te hebben van bepaalde scrupels. Zij 
maken deel uit van de secte van de Farizeën, die uiterst kittelorig zijn voor 
alles wat zelfs maar de schijn aanneemt van een leerstellige of rituele inno- 
vatie. Wil deze man niet eigenmachtig nieuwe riten invoeren? En gevaar- 
lijke riten! Die zijn optreden in een heel verkeerd, messiaans daglicht stel- 
len! Ditmaal antwoordt de Doper op een uitvoerige wijze, al blijft hij toch 
de stijl van het orakel trouw. „Ik doop met water, ja, maar het waarom van 
deze ritus zult gij pas begrijpen, zo gij Degene kent die in uw midden staat 
en waarvan ik slechts een onwaardige dienstknecht ben” (Jo 1, 26—27) 
Met andere woorden: neemt toch de knecht niet voor de Meester, noch de 
heraut voor zijne Koning; laat u dus niet bevredigen door hetgeen gij tot 
nog toe gezien en uit mijn mond vernomen hebt; want in uw midden staat 
reeds Hij, die gij niet kent, die na mij komt en in verhouding tot wiens stra- 
lende persoonlijkheid ik niets meer ben dan een „onnutte dienstknecht”. We 
staan hier voor een echte, zij het dan gesluierde bekendmaking van de 
Gezondene van de Vader: Hij is er, zegt de Doper tot de Farizeën, Hij is er 
en Hij staat reeds in uw midden! Al wat gij mij ziet doen, heeft slechts tot 
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doel uw ogen en uw hart te openen voor het geheim van zijn persoonlijk- 
heid. 

Doch dít getuigenis van de Doper vindt geen gehoor bij de vertegenwoor- 
digers van het officiële Jodendom. De Heer „kwam tot de zijnen” en werd 


bij hen door zijn voorloper ingeleid. Maar voor „de zijnen” bleef die inlei- 
ding een roep in de woestijn: zij waren in hun hart met andere dingen bezig. 


Zij struikelden nog over riten. Van „honger” en van „dorst naar de gerechtig- 
heid”, in de diepte en door de Meester zelf onthulde zin van deze woorden, 
is er bij hen geen sprake. Johannes zegt hun overduidelijk: Degene die mijn 
leven en heel mijn optreden verklaart, bevindt zich in uw midden; persoon- 
lijk ben ik van geen tel, het is slechts Hij die waarde heeft. En geen van zijn 
toehoorders schijnt ontvankelijk genoeg om hem de vraag te stellen: wie is 
dan toch die mysterieuse Iemand? Johannes wijst Hem als het ware aan. 
Maar de gezanten van Jerusalem wekken de indruk momenteel alleszins niet 
veel meer open te staan voor de waarheid dan later de Romein Pilatus. Zij, 
de woordvoerders van het volk, dat eeuwenlang vol spanning uitgezien heeft 
naar de komst van de Messias, zij zijn in feite innerlijk niet klaar wanneer 
het uur van God is aangebroken. Zij gelden officieel als vroom; de trouw 
aan de godsdienstpraktijken nemen zij zeer ernstig op; voor de inspanningen 
die het zedelijk-religieuse leven vraagt deinzen zij niet terug; zij stapelen de 
wetswerken op en al erkennen zij hun eigen onmacht en hun zondigheid, zij 
zoeken toch spontaan, — misvormd door een opvoeding die te eenzijdig van 
de vrijheid uitgaat en sterk voluntaristisch aandoet —, hun heil is de presta- 


ties van het eigen ik. Zij menen dat zij God, hun heil en hun gerechtigheid, 
moeten veroveren; in de praktijk vergeten zij te veel dat de verlossing in een 


komen van God zelf berust en dat het heil, dat zij verwachten, geen zaak is 
maar een Iemand, met wie zij, in een innerlijke overgave, op persoonlijke 
wijze in betrekking moeten treden. Daarom is hun „advent ook nimmer uit- 
gelopen op een „Kerstfeest’’. 

Maar spijts hun afwijzende houding, — waarin het officiële Jodendom 
zich tegenover Christus uitspreekt —, heeft het getuigenis van de Doper 
toch zijn uitwerking niet gemist op enkele getrouwen. Zij voelen dat de 
officiële onderzoekscommissie de woorden van de Godsgezant niet al te 
ernstig opneemt. Ze weten dat ze op een tweesprong staan. Zij blijven St. 
Jan trouw. Ook voor hen sprak hij tot nog toe een mysterieuse taal. Ook zij 
vernamen nog niet uit zijn mond wie dan ten slotte toch die wonderbare 
Iemand is die na hem komen moest en waarvan de persoon het centrum en 
het doel van heel zijn leven schijnt. Maar overtuigt als ze zijn van hun zwak- 
heid, zijn ze bereid, in innerlijke overgave, hun heil níet meer te zoeken in 
zichzelf maar het veeleer als een geschenk van God en als een zuivere genade 
te aanvaarden. Omdat ze zich bewust zijn van hun schamelheid is hun hart 
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end. 


als een kribbe; omdat ze innerlijk onthecht en arm zijn, zijn ze gereed voor 
een ontmoeting met Degene die toch de Arme van Jahweh is. Aan hen wijst 
's anderendaags de Doper de Christus als het Lam Gods aan (Jo 1, 29.35-36) 
Bij hen zal het getuigenis van Johannes ingang vinden. En al beantwoordt 
dan het optreden van Jesus niet zonder meer aan de voorstelling of de droom 
die zij, als mensen uit het volk, waarschijnlijk ook gekoesterd hadden, zij 
aarzelen niet, zij volgen de wenk van de Doper, zij gaan bedeesd, schroom- 
vol en nog ietwat onzeker het Lam Gods achterna (Jo 1, 35—39). Voor hen 
is Johannes de lamp geweest, die op een donkere plaats geschenen heeft, 
maar die hun toch voldoende licht bracht om, midden in hun wandelen in 
de duisternis van het geloof, de hand van God vertrouwvol vast te houden. 
‚In de advent die wij thans door te maken hebben, klinkt nog steeds het getui- 
\ genis van de Doper: moge het ook bij ons niet minder openheid ontmoeten. 


De getuige 


Johannes heeft niet slechts de komst van de Messias voorbereid en de weg 
van de Heer geëffend: hij is ook de getuige van zijn komst geweest, hij heeft 
Hem bij het Godsvolk ingeleid en Hem, onder zijn eigen ogen, het konink- 
rijk zien vestigen. Hij is de man van de verwachting, ongetwijfeld, doch ook 
reeds de getuige van de eerste komst. Ook in dit opzicht heeft hij ons heel 
‚wat te leren. We wezen er reeds op hoe de tijd der verwachting voor hem 
een wandelen door de duisternis van het geloof was. Hij heeft zich steeds 
verder ontledigd; zijn leven was een altijd kleiner worden, een steeds vol- 
lediger in de schaduw treden, een onophoudelijk en steeds verder doorgevoerd 
… prijsgeven van zichzelf. Ziedaar de geest waarin ook wij de komst van Chris- 
‚_tus hebben te beleven. 

De dag nadat de Doper aan een groep getrouwen plechtig de Christus 
als het Lam Gods aangewezen heeft, ziet hij, aldus de tekst, Jesus opnieuw 
langs komen. Hij tracht de blik van Jesus op te vangen, — het werkwoord is 
„emblepsas” —, hij kijkt Hem in de ogen, alsof hij zich er aan verwacht dat 
Jesus hem, op enigerlei manier, zijn wil zou bekend maken. Maar, — nog 
eens: voor zover de tekst zich uitlaat —, de Meester schijnt die blik niet eens 
te merken. Hij spreekt geen woord, Hij gaat voorbij. Maar voor een man die 
gans van Jesus vol is, is zelfs dit zwijgen sprekend. Johannes heeft een paar 

van zijn leerlingen naast zich. „Zie het Lam Gods”, zegt hij tot hen. Dat is 
zijn taak: de weg aanwijzen aan de anderen en zelf volkomen in de schaduw 
treden, zich terugtrekken, afstand doen: het werk dat God zich als het zijne 
voorbehoudt, moet men Hem zelf vol eerbied overlaten. Johannes mag ver- 
dwijnen. Zijn twee getrouwen zullen hem verlaten en Jesus achterna gaan. 
Wanneer men binnenkort van hen zal spreken, zal men hen niet de leerlin- 
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gen van Jesus en Johannes maar slechts van Jesus noemen. Dan mag de 
Doper zijn taak, in verband met hen, als geslaagd en volbracht beschouwen. 

Even kenschetsend voor de geesteshouding van de Doper, en even zin- en 
leerrijk ook voor ons, is nog een andere scène, die ons bewaard bleef in het 
vierde evangelie (3, 22—30). Terwijl St. Jan zijn boeteprediking voortzet 
en verder gaat met dopen, bewerkt de Heer het platteland van Judea en dient 
ook hij een doopsel toe. Dit laatste schijnt bepaalde mensen uit de omgeving 
van Johannes, die zich zeer sterk aan hun Meester gebonden voelen, wat wre- 
velig te stemmen, vooral wanneer ook buitenstaanders zich met deze kwestie 
moeien en Jesus schijnbaar tegen zijn voorloper uitspelen (Jo 3, 25—26). 
Hoe groot blijkt nu het hart van deze die zichzelf als een onnutte dienst- 
knecht heeft bestempeld! Neen, Jesus eigent zich niets toe wat Hem niet 
reeds door God zelf was geschonken (3, 27)! Hij is de bruidegom, Johannes 
de bruidsjonker. Het is dus op de eerste plaats om Jesus dat het bij het mes- 
siaanse bruiloftsmaal te doen is: het is zijn feest; zijn geluk wordt gevierd; 
zijn uitverkorene wordt die dag van hem. Ja, er zit mogelijk nog wat meer 
in deze vergelijking. Want het is toch een feit dat beiden, bruidegom en | 
bruidsjonker, om zo te zeggen heel hun leven aan éénzelfde uitverkorene, — | 
het volk van God —, hebben gewijd. Zij hebben als het ware alle twee hun | 
hart verloren aan éénzelfde bruid. En nu maakt hij die ouder is plaats voor 
de jongere en luistert hij, zonder een zweem van weemoed of jaloersheid, 
met heel de overgave van een absoluut onbaatzuchtige vriendschap, naar het 
gejubel van de stem, waarmee de bruidegom zijn nieuw geluk uitzingt: zie- 
daar zijn vreugde en ze is volkomen (3, 29)! Zulke bruidsvreugde schept 
alleen Gods eigen Geest. Johannes weet dat ook zijn leven in het teken van 
een goddelijk „moeten’ staat: Jesus moet groter, hij moet kleiner worden 
(Jo 3, 30). De Doper moet geheel verdwijnen achter zijn functie en zijn, 
zending; een tijdlang heeft hij mogen en zelfs moeten groeien om voor zijn 
volk de vonk te zijn die het geloof in de gezondene van de Vader moest ont- 
steken en in de harten doen oplichten. Nu is de Heer gekomen en slaat zijn 
vlam over de aarde uit. Nu hoeft men zich niet langer om dat vonkje te 
bekommeren: het mag verschrompelen, het moet uitdoven: er mag voortaan 
nog slechts één haard van liefde en van zijn leven zijn. Zo ziet St. Jan zijn 
taak; zo houdt hijzelf ze aan zijn kleine kring van ingewijden en van vrien- 
den voor, wanneer ze, door een al te menselijk gevoel van ijver voor zijn 
zaak en van aanhankelijkheid aan zijn persoon gedreven, zich wrevelig tonen 
over Jesus’ handelwijze. Alleen wie als de Doper aan zichzelf wil sterven, | 
wordt eens waardig bevonden voor de bruiloft van het Lam. Want zo alleen | 
wordt men diegene die men, volgens de schikking van Gods plan, moet zijn: 
iemand die leeft volgens het levensrythme van de Christus zelf. 

De werkelijkheden van zijn dood en opstanding beheersen heel dit leven 
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van de Meester. De wezenswet van zijn hoogheilig leven is een wet van ster- 
ven en verrijzen. Maar zij is ook de wet van alle christelijk leven. En zij was 
reeds de hartslag van het leven van St. Jan, de wegbereider van de christelijke 
herschepping. Ja, ook de Doper heeft eens in zijn leven een Gethsemani 
gekend. Er komt een ogenblik in zijn bestaan waarop dit kind van de woes- 
tijn tussen de naakte wanden van een kerker opgesloten wordt. En Jesus laat 
maar doen. Hij brengt de scharen in vervoering en belooft hun het brui- 
loftsmaal, maar de bruidsjonker laat Hij smachten in een hol. Het Rijk dat 
Hij komt stichten doet zich voor als een volkomen nieuwe, paradoxale, 
transcendente werkelijkheid. Ondanks alle continuiteit tussen Oud en Nieuw 
Testament, bestaat er tussen beide ook een radicale breuk. Alle aardse prae- 
supposities schieten hier te kort; alle voorafbeeldingen en symbolen verble- 
ken bij de volheid van genade en leven die de werkelijkheid brengt, doch 
ook bij de onontkoombare keuze waarvoor ze allen stelt en de totale inzet 
waarvoor zij hen opvordert. Johannes heeft reeds afstand moeten doen van 
\ allen die hem dierbaar waren. Nu moet hij nog de hoogste en de pijnlijkste 
beproeving doormaken: hij heeft in heel zijn leven maar voor één persoon 
geleefd; hij heeft zich altijd aan Hem vastgeklampt; en nu schijnt met één 
slag alle kontakt verbroken. Neen, we willen het zelfs niet eens proberen in 
het geheim van deze doodstrijd van de Doper door te dringen. Zoals men 
met geen woorden kan doen aanvoelen wat zich heeft afgespeeld in de Hof 
van Olijven of in het stervensuur van Christus op het Kruis, zo kan men 
evenmin de zielenood van de gevangene van Macheronte trachten te vertol- 
ken, zonder de heilige ernst van dit gebeuren te ontluisteren. We weten wel 
dat men zeer dikwijls zegt dat niet Johannes heeft getwijfeld, doch zijn leer- 
lingen. Uit eerbied voor Gods woord verkiezen we nochtans zijn volle kracht 
aan deze tekst te laten. Voor wie deze interpretatie al te hard zou klinken, 
blijft nog altijd de uitweg de twijfel van Johannes te interpreteren in de zin, 
waarin de profeet Zacharias Zorobabel begroet als de Messias: hij luidt de 
messiaanse tijden in, hij is één Messias, maar nog niet dé Messias, de laatste, 
achter wie er geen meer komen zal. Persoonlijk voelen we er echter meer 
voor te aanvaarden dat God de wegbereider van zijn Zoon ook onderworpen 
heeft aan deze laatste en ultieme zuivering, die Hij aan enkelen van zijn 
meest getrouwe en intieme vrienden voorbehoudt, aan die verlatenheidsbe- 
proeving, die Hij zijn eigen Zoon zelf niet bespaard heeft. 

Wanneer dan de gezanten van de Doper bij de Meester aankomen en Hem 
de vraag van Johannes herhalen, krijgen zij slechts dit antwoord: „Gaat en 
bericht Johannes wat ge hoort en ziet”. En dan volgt een verwijzing naar de 
Schrift, naar een tekst uit de Tweede Isaias, de profeet met de arendsblik, die 
voor het eerst aan de figuur van de lijdende maar na zijn dood verheerlijkte 
Dienstknecht des Heren, gestalte heeft gegeven. Johannes die zichzelf eens 
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heeft beschreven als „de stem van God”, hoeft zich thans slechts te houden 
aan het Woord van God. Dat zal nu, op zijn beurt, voor hem een licht zijn 
in zijn donkere nacht. Het zal hem de kracht geven om te beginnen aan een 
nieuwe en tweede „advent”, door alle paradoxen die de eerste komst des 
Heren in zich sluit, in geest van overgave en geloof, vol liefde te aanvaarden. 
Neen, onder de kinderen van de vrouwen, is er geen opgestaan die groter 
was dan Johannes de Doper. En toch is de kleinste in het Rijk der Hemelen 
groter dan hij! De kleinste! Degene die op de weg hem door Johannes aan- 
gewezen, in de kracht van de Geest, nog verder slaagt te gaan dan hij. 
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Gered om te hopen’ 


DOOR DOM DR. ANSELMUS-GOETGHEBEUR OSB: 


Met de eerste zondag van de Advent horen wij in de liturgie een nieuw 
geluid. Al dadelijk wordt in de liturgische gezangen onze aandacht gevraagd 
voor iets dat vóór ons ligt: „In illa die...” Wij voelen dat wij plots in de 
invloedssfeer van een ander feest komen. En inderdaad treden wij thans het 
krachtveld van Kerstmis binnen. Tijdens de Advent bereiden wij ons voor 
op de mysteriën, die wij dan zullen vieren. 

Als wij horen spreken van voorbereiding op het Kerstfeest, denken wij 
misschien op de eerste plaats aan de strenge woorden van de boeteprediker 
Johannes de Doper, de stem die in de woestijn roept: „Maakt recht de 
paden voor de Heer!” Toch is het duidelijk, dat dit niet het meest kenmer- 
kende element is van de adventstijd. Vanaf het Aspicient a longe uit de met- 
ten van de eerste adventszondag tot het Hodie scietis et mane videbitis van 
de vigilie van Kerstmis, wil deze tijd in ons het verlangen en de hoopvolle 
verwachting opwekken. Willen wij deze voorbereiding in de geest van de 

‘liturgie verrichten, dan zal zij vooral moeten bestaan in het openen van ons- 
‘zelf voor het ingrijpen van God. Dit leert ons ook het evangelie van de 
eerste adventszondag, een passage uit de eschatologische rede van Jesus, vol- 
gens Lukas. Daarin worden de verschrikkingen beschreven van de krisis, die 
de tweede komst van Christus en het algemeen oordeel moeten voorafgaan. 
Maar temidden van die beangstigende beschrijving staat een zin, die ons 
het ware karakter van die wederkomst en onze juiste houding er tegenover 
doet kennen: „Wanneer dit alles een aanvang gaat nemen, blikt op dan, en 
heft uw hoofden omhoog, want uw verlossing is nabij” (Luc. 21, 28). Niet de 
angst verwacht God van zijn gelovigen als voorbereiding op zijn komst, maar 
de hoopvolle blik en houding van de trouwe dienaar: „Tot U hef ik mijn 
ogen op, tot U, die in de hemel woont. Zie, als het oog van de dienaar op de 
hand van zijn meester, zo zijn onze ogen op Jahweh gericht, totdat Hij zich 
onzer ontfermt” (Ps. 123, 1—2). En in het epistel van de tweede zondag 
citeert St-Paulus Isaïas: „Dan zal de wortel van Jesse opstaan om over de 
heidenen te heersen. Op Hem zullen de heidenen hopen”. En hij voegt er de 
wens aan toe, die ook de wens is, door de Kerk tot ons gericht: „Moge dan de 
God van hoop door het geloof u vervullen met alle vreugde en vrede, opdat 
gij rijke overvloed van hoop moogt hebben door de kracht van de Heilige 
Geest” (Rom. 15, 12—13). Voor hen, die geloven dat God in wezen een 
„Heiland”, een reddende God is, en die weten, dat ieder liturgisch jaar de 
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mysterieviering is van dit heilswerk van God door Christus, voor hen moet 
de voorbereiding op dit jaar des Heren bestaan in het koesteren en cultiveren 
van de hoop. 

In de volgende bladzijden willen wij eens in de H. Schrift nagaan, hoe de 
hoop altijd de kenmerkende houding geweest is van de vrome Israëliet ten 
opzichte van God, en hoe zij eerst haar volle betekenis krijgt bij de christen. 


De hoop in het Oud Testament 


Wij zouden gerust kunnen zeggen, dat het Jahwisme de godsdienst van de 
hoop moet genoemd worden. Dit vooreerst reeds op grond van het godsbesef 
zelf van het Joodse volk. Israël kende zijn God niet door filosofisch specu- 
leren, niet langs de weg van het verstandelijk denken was het tot de kennis 
van Jahweh gekomen. Het kende zijn God door ervaring. God was het zelf, 
die de eerste stap had gezet, toen Hij zich aan Abraham openbaarde en hem 
uitkoos om de stamvader te worden van een volk, dat Hij tot het zijne wilde 
maken. Steeds weer en steeds duidelijker zou Hij in het vervolg door zijn 
ingrijpen in de geschiedenis van dit volk bewijzen, wie Hij was. Uit talloze 
gevaren zou Hij het redden, met grote kracht het bevrijden uit de slavernij 
van Egypte, om het dan met vaste hand te leiden naar het land, dat Hij het 
in erfdeel had geschonken. Zo leerde Israël God kennen als een redding- 
brengende God, een „Redder van die op Hem hopen” (Ps. 18, 7). 

Doch ook nog om een andere reden zou men het Jahwisme de godsdienst 
van de hoop kunnen noemen. Het was een godsdienst, die berustte op een 
verbond, bekrachtigd door heilsbeloften. Israël was zich bewust, drager te 
zijn van beloften van Godswege. Vanaf de dag, waarop God Abram beval 
weg te trekken uit zijn land, uit zijn stam en uit het huis van zijn vader, 
beloofde God reeds, hem een eigen land te geven, hem tot een groot volk te 
maken en te overstelpen met zegeningen (Gen. 12, 1; 13, 14—17). Dit 
bewustzijn verliet Israël nooit meer. Het klampte er zich aan vast in de 
donkerste uren van zijn volksbestaan. Het „Gedenk Abraham, Isaäk, en 
Jakob.” blijft het krachtige gebed van dit volk bij verdrukking en nood. 
Zoals Abraham, zo doet ook Israël: het hoopt tegen alle hoop in, omdat het 
woord van Jahweh niet kan vergaan. Uit deze ervaring nu van God in het 
eigen verleden en uit het onwrikbaar geloof in Gods beloften, ontstond de 
vlam van Israëls hoop. 

Een nauwkeurige bepaling te geven van dit begrip hoop in de Joodse 
denkwereld, is niet gemakkelijk. Ons westers, door de Griekse filosofie en 
de Scholastiek gevormd denken, is gewoon geraakt aan begrippen, waarvan 
de inhoud scherp is afgebakend. Dergelijke begrippen mogen wij zeker niet 
zoeken in de Bijbel. Voor de oude Joden, zoals trouwens voor de Semieten 


39 


in het algemeen, was ieder begrip een rijk geheel, dat ook veel gevoelswaar- 
den omvatte. Dat moeten wij dan ook constateren met betrekking tot het 
begrip van de hoop. Behalve dat hiervoor in het Hebreeuws verschillende 
woorden in aanmerking komen, varieert hun inhoud — binnen bepaalde 
‚grenzen — naargelang de contekst. Wij mogen zeggen, dat dit éne woord 
‘„hopen” de nuances kan aannemen van: verwachten, verlangen, vertrouwen, 
volharden, zijn toevlucht zoeken, schuilen. 

Zo hoopte dus de vrome Israëliet op Jahweh, als op Degene van Wie hij 
volledig afhing, en van Wie alleen hij alle goed kon verwachten. Hij hoopte 
van Hem een lang en gelukkig leven, de goederen der aarde, bescherming 
tegen zijn vijanden. Hij verhoopte dit alles voor zichzelf maar tevens voor 
het gehele volk, waarmee hij zich solidair wist. Geluk en veiligheid van het 
gehele volk was ten slotte de conditie voor het eigen geluk. 

Doch die hoop scheen dikwijls bedrogen uit te komen. De ondervinding 
leerde maar al te hard, dat de vrome niet altijd de verhoopte voorspoed 
mocht genieten, terwijl ook het volk als geheel, de uitverkoren natie, door 
zijn vijanden werd verdrukt en onderworpen. Met dit nijpend probleem heb- 
ben veel grote geesten in Israël geworsteld en de oplossing, die zij eraan 
gaven, wisselde volgens hun persoonlijke geaardheid: van een vasthouden 
aan de traditionele leer, ondanks alles (Eccles.), over een berusting in het 
ondoorgrondelijk mysterie van Gods wegen (Job), tot een soort — overigens 
diep-religieus — scepticisme toe (Pred.). Doch ook hier zocht en vond ten 
slotte de sensws religiosus, die door God in het diepste van het menselijk 
wezen is gelegd, een uitweg, en groef de openbaring, onder de stuwkracht 
van de H. Geest, haar bedding naar het providentiële doel. Steeds meer werd 
de hoop van de vrome Jood op het hiernamaals gericht, wat zijn concrete 
uitdrukking vond in het geloof aan de verrijzenis van het lichaam (2 Macch.) 
of aan het voortbestaan van een onsterfelijke ziel (Wijsh.). Ook de heilsver- 
wachtingen van het gehele volk werden hoe langer hoe meer in de verre 
toekomst geprojecteerd: de overtuiging vestigde zich van een definitieve 
eschatologische tussenkomst van Jahweh. Jahweh zou zelf, of door bemid- 
deling van een Priester-Koning, de gezalfde van Jahweh bij uitstek, de Mes- 
sias, zijn heerschappij over alle mensen komen vestigen, tot grote glorie van 
zijn volk. Natuurlijk moeten wij in acht nemen, dat ook in dit punt de open- 
baring niet met sprongen geschied is. Daarom zijn zeker niet alle profetiën, 
die handelen over een gelukkige toekomst voor de Joodse natie, over de zege 
van Israël op zijn vijanden, over een rechtvaardige heerser over Jahwcehs 
volk — onder het beeld van een geïdealiseerde David — als eschatologisch of 
messiaans in strikte zin op te vatten. Het zijn eerder als voorafbeeldingen 
van de zachte drang, waarmee de openbaring zich baanbreekt. Het staat even- 
wel vast, dat de verwachting van een eschatologisch ingrijpen van God in 
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sterke mate aanwezig was in het post-exilische jodendom. Apokalyptische 
geschriften, als b.v. het boek Daniël, zijn daar het beste bewijs voor. Het 
volk voedde zich met deze hoop en leefde ervan. Het was als een compen- 
satie voor de onmacht, waartoe het in die dagen vervallen was. Maar juist 
die verwachting maakte het ook rijp voor het geloof in of de verwerping van 
Hem, die aan de Wet en de Profeten, aan de beloften en de voorspellingen, 
hun vervulling kwam brengen: de Christus. 


De hoop in het Nieuwe Testament 


Met Jesus’ komst is de heilstijd daar, en het eschatologische Godsrijk aange- 
broken. Hijzelf was dit Godsrijk als een heraut komen afkondigen: „Het 
koninkrijk Gods is nabij! Bekeert u en gelooft in deze Blijde Boodschap”. 
Ja, Jesus zelf was de Messias, Degene die de gespannen verwachtingen, heel 
de hoop van het Joodse volk kwam vervullen. Van dit onwrikbare geloof 
van Jesus’ eerste volgelingen getuigen alle bladzijden van het Nieuwe Testa- 
ment. Doch niet alleen voor de Joden, ook voor de heidenen geldt thans 
deze Blijde Boodschap. Ook zij kunnen deel hebben aan de beloften, want 
thans zijn zij, door hun doopsel en hun geloof in Christus, kinderen 
van Abraham geworden. Ook zij mogen thans hopen. „Denkt eraan, 
schrijft St-Paulus aan de christenen van Efese, dat gij, heidenen, eertijds 
zonder Christus waart, uitgesloten van Israëls burgerschap, vreemd aan het 
verbond der Beloften, zonder hoop en zonder God in de wereld. Maar thans, 
in Christus Jesus, thans zijt gij nabij gekomen door Christus’ bloed, gij die 
eertijds verre waart” (Ef. 2, 11—13 cfr. Gal. 3, 27—29). Zo is het Gods 
geheimvol raadsbesluit geweest, dat eerst nu geopenbaard is, en waarvan 
Paulus zich de bedienaar weet (Ef. 35, 5—7). 


Maar als in Christus de beloften vervuld zijn en de eschatologische eindtijd 
aangebroken is, blijft er dan in het Nieuwe Testament nog wel plaats voor 
de hoop? Het is bij Paulus, dat wij best om de oplossing van dit probleem 
gaan vragen. Hij, die als kenmerkend voor hun geloof, zijn christenen aan- 
maant „blij te zijn in de hoop” (Rom. 12, 12), wordt immers met recht de 
eerste theoloog van de christelijke hoop genoemd. 

Als de christenen nog kunnen hopen, ondanks het feit, dat zij in Christus 
deel hebben gekregen aan de vanouds beloofde heilsgoederen, en burgers 
geworden zijn van het Rijk van God, dan is het omdat die heilstijd weliswaar 
aangebroken is, maar nog niet afgesloten. Het Leven, het erfdeel, de gerech- 
tigheid, het kindschap, kortom: de goederen der verlossing, zijn nog niet het 
onvervreemdbaar bezit, nog niet het volle eigendom van de christen. Daarom 
ook kon Paulus zeggen: „Wij zijn gered tê elpidi (Rom. 8, 24) dwz. het heil, 


41 


dat wij gekregen hebben, sluit nog mogelijkheid tot hoop in, laat nog te 
hopen over. De christen heeft er ah.w. een voorschot van gekregen, het 


onderpand de waarborg, de eersteling: de Geest (zie Ef. 1, 13—14). En juist _ | 


dit bezit „in kiem” is de grond van de echt-christelijke hoop: het roept om 
voltooiing. „Wij die de eerstelingen des Geestes bezitten, wij zuchten ín ons 
binnenste naar de verlossing van ons lichaam, in smachtend verlangen naar 
het kindschap” (Rom. 8, 23). 

Zo kennen wij, samenvattend, of beter, de volledige voldoening en uitbe- 
taling van dit onderpand. Paulus noemt het met verschillende namen, al 
naar het aspect, dat hij ervan wil belichten: de verrijzenis van het lichaam 
(1 Thess. 4, 13), de erfenis der heiligen in het licht (Ef. 1, 18), het eeuwig 
leven (Tit. 1, 2), de redding (1 Thess. 5, 8), maar meestal ziet hij het als „de 
heerlijkheid”. „Nu wij gerechtvaardigd zijn door het geloof, zijn wij in vrede 
met God door onze Heer Jesus Christus. Door Hem hebben wij ook door 
het geloof toegang gekregen tot deze genade, waarin wij vast zijn komen 
staan; door Hem ook roemen wij #n de hoop op de heerlijkheid Gods” (Rom. 
5, 2). „Hij verlichte de ogen van uw hart, opdat gij moogt inzien, welke de 
hoop is waartoe hij u geroepen heeft; welke de rijkdom der heerlijkheid is, 
die zijn erfenis onder de heiligen insluit’ (Ef. 1, 18). 

De heerlijkheid, waaraan de christen hoopt deel te krijgen, is de heerlijk- 
heid van God zelf, in Christus openbaar geworden en door Christus aan de 
gelovigen, Joden en heidenen, voorbehouden. Zij is de normale ontplooiing 
van de doopgenade. In het doopsel wordt de christen immers ingelijfd in de 
verheerlijkte Christus. Het doopsel is een deelname aan de dood van Chris- 
tus, en dus ook — in mysterio — aan zijn verheerlijking. „Wanneer wij met 
Christus zijn saamgegroeid door het beeld van zijn dood, dan zullen wij het 
ook wezen door dat van zijn verrijzenis” (Rom. 6, 5; zie ook Col. 2, 11—13), 
en „Gij zijt dood en uw leven is met Christus verborgen in God. Maar wan- 
neer Christus, ons leven, wordt geopenbaard, dan zult ook gij geopenbaard 
worden in glorie, te zamen met Hem” (Col. 3, 3—4). Uit deze laatste tekst 
blijkt tevens, hoe Paulus de verheerlijking van de christen ziet in verband, 
en wel in oorzakelijk verband, met de Parousie van Christus. Met groot ver- 
langen zien de gelovigen uit naar de wederkomst des Heren, en zo is ook de 
Parousie zelf voorwerp van de christelijke hoop. „Ons vaderland is in de 
hemel, schrijft Paulus aan de Filippenzen, vandaar verwachten wij de Ver- 
losser, Jesus Christus de Heer; Hij zal ons vernederd lichaam herscheppen, 
aan zijn verheerlijkt lichaam gelijk” (3, 20—21). 

Uit hetgeen tot hiertoe gezegd werd zou men kunnen besluiten, dat die 
hoop op de eigen verheerlijking een louter individuele kwestie is van iedere 
christen afzonderlijk. Toch moet zij in feite — evenals en sterker nog dan in 
het O.T. — opgevat worden als onafscheidelijk verbonden met de redding 
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van de gemeenschap. Dit volgt uit het feit, dat zij de christen slechts te / 
beurt kan vallen in zover hij ingelijfd is in Christus. De Kerk is niet slechts 
de som van de verlosten, maar het geredde nieuwe Godsvolk. „Christus heeft 
zich voor ons overgeleverd om zich een eigen volk te reinigen” (Tit. 2, 14) 
zoals Jahweh zich in het Oude Verbond een eigen volk had afgezonderd en 
geheiligd (Deut. 14, 2; 7, 6). 

Zo zien wij dus, dat de hoop voor de christen niet slechts mogelijk is, zelfs 
niet alleen maar een hoogst passende deugd, maar dat zij wezenlijk tot het 
christelijk leven behoort. Zoals het ontkiemende zaad geheel gericht is op de 
volwassen plant en op het dragen van vruchten, zo is ook het in Christus 
begenadigde leven geheel gespannen op zijn eindvoltooiïng, op de „laatste 
dingen”. Daarom ook is als slot van onze heilige Boeken geen beter woord 
denkbaar, dan dit smachtende en hoopvolle gebed, waarin de verwachtingen 
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van alle gelovigen zijn samengebundeld, dit gebed, dat de Geest en de Bruid 
samen zeggen: het Maranatha: ‚„Kom, ach ja, kom, Heer Jesus!” 
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Liturgische Studiedagen 


Antwerpen 21-24 juli, 1958 


DOOR FR. M. BELLARMINUS MOL 


Het was de derde reeks van de „Liturgische Studiedagen”, georganiseerd 
door de redactie van „Tijdschrift voor Liturgie” (Abdij Affligem) in samen- 
werking met het „Apostolaat voor kerkelijk leven” (Abdij Tongerlo). Het 
congres was toegankelijk voor priesters en leken en had „DE LITURGIE 
EN DE HEDENDAAGSE MENS” tot hoofdthema. De opzet van de wereld- 
tentoonstelling te Brussel, die in het teken van het humanisme stond, was 
voor de organisatoren van het Liturgisch Congres van Antwerpen aanleiding 
het humanisme vanuit bijbel en liturgie te belichten. 

In zijn openingswoord wees de voorzitter, Kan. A. Hodüm er op, hoe de 
wereldtentoonstelling als een hulde dient te worden gezien aan God. Het 
liturgisch congres wil daartoe een bijdrage leveren. De vraag werd gesteld: 
heeft de liturgische beweging 't verwachte resultaat gehad? Is de liturgie 
veranderd? Is er sprake van een juiste aanpassing aan de volkse mentaliteit? 
Staat de leek voldoende open voor het liturgisch leven? 


Na dit sober en waardig openingswoord sprak Dr. G. Buyse, psychiater, over 
„De psychologie van de hedendaagse mens en de liturgie”. De liturgist moet 
zich bezinnen op essentiële zaken, grondkarakteristieken van de psychische 
aktiviteit van de mens. Er is aktiviteit op geestelijk en stoffelijk niveau. Hier- 
tussen bestaat een verticale relatie, die wij „uitdrukking” noemen. De uit- 
drukkingsmiddelen worden aan ’t materiële niveau ontleend. De inhoud van 
die uitdrukking wordt „gestalte” genoemd. Zonder uitdrukking geen inhoud, 
zonder teken geen werkelijkheid. Liturgie is teken, uitdrukking en consti- 
teert werkelijkheid. Door de lichamelijkheid drukt de mens zich uit. De 
mens drukt daarin zijn „beelden”, zijn „inhoud” uit. Men moet zich bezin- 
nen op oerbeelden: vaderbeeld, moederbeeld, eten, drinken, zuivering, val- 
len, bijv. Dit is alles evident. Is de hedendaagse mens gevoelig voor de 
oerbeelden? De materie spreekt van het geestelijke. God drukt zijn heilswil 
uit. 't Volk wil zijn geheiligd zijn uitdrukken. Dit geschiedt door tekenen 
die iets „zijn”, bijv. de redding uit Egypte: dit is teken, heil. Liturgie is de 
verhouding van de heilswerkende God en zijn geheiligd volk, in uitdruk- 
king, in tekenen die werkelijkheden zijn, ervaringen betekenen. 


„Het mensenbeeld volgens bijbel en liturgie” werd door Prof. Drs J. Weter- 
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man ontwikkeld. De mens zoekt naar het ware mensenbeeld. In de bijbel gaat 
het om de mens in zijn verhouding tot God. Het Bijbels mensenbeeld dient 
te worden gezien in het licht van de theologische anthropologie en traditie. 
Eerstens moet worden opgemerkt dat de mens: zijnde voor Gods aanschijn, 
dus ook in dialoog met God treedt. God spreekt. De mens antwoordt. Litur- 
gie is: dialoog. Ten tweede: het gaat om de lijfelijke mens. Lichaam beduidt 
primair gemeenschap, ziet op een tot elkaar geordend zijn: hierin is God 
aanwezig. Ten derde: deze dialoog, dit mens-zijn geschiedt in symbolen. De 
mens vindt die gemeenschap door symbolen in de liturgie, waarin God 
spreekt. Deze beweging is van trinitaire structuur. Van de Vader gaat alles 
uit. Tot Hem komt alles weer. Dit geschiedt door de Zoon, „het beeld” van 
God: de ware mens. In Hem worden wij samengevat: „één lichaam”: zonen 
in de Zoon. De Geest is het zegel van de eenheid. De mensen worden zonen 
Gods door het ontvangen van de Geest. Ten vierde: in de omgang met 
Vader en Zoon en Geest ervaart de mens zich als gevallen, zondige mens. 
Ten vijfde: Deze wijze van in de werkelijkheid staan is het juiste perspec- 
tief: gaan naar een nieuwe toekomst, naar het volledige heil: „een nieuwe 
aarde en een nieuwe hemel”: verrijzenis. 


Prof. Dr. B. Fischer van Trier sprak over „De verheerlijkte mens Christus 
en de liturgie”, een thema, dat tegen de achtergrond van de Expo te Brusse 
een speciale actualiteit verkreeg. In een magistraal, klaar betoog werden 
de volgende gedachten ontwikkeld: 

Het humanisme „an sich” weet niet wat te doen met het feit van de 
menselijke dood. Alleen het christelijk humanisme kan een antwoord geven 
en dit wordt gegeven door het geloof: de verheerlijkte Mens Christus, die 
door te sterven de dood overwon. Hij is voor de gelovige mens het ideaal- 
beeld van volmaakt mens-zijn. Door Hem worden wij door de dood heen, 
naar het verheerlijkt mens-zijn gevoerd. 

De liturgie is de contactname van de verheerlijkte Mens Christus met de 
mensen. Zij is de ontmoeting van de Bruid en van iedere gelovige afzonder- 
lijk met Hem, en wel op een drievoudig vlak: dat van het kerkelijk gebed; 
dat van de sacramenten en op het vlak van lichamelijke ontmoeting in de 
viering van de Eucharistie. In deze liturgische vieringen staat Christus als 
Hoofd aan de spits van de naar de verheerlijking groeiende mensheid als 
Voorspreker en Hogepriester. 

Door de werking van de Heilige Geest werkt de verheerlijkte Heer ook 
de toekomstige heerlijkheid en het volledig verlost zijn in ons uit. Het 
liturgisch leven is één Pascha; het Pascha van de Heer met de mensen, die 
op weg zijn naar de volwassen leeftijd van Christus. 
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Prof. Dr. Ch. Moeller van Leuven plaatste eveneens zijn betoog tegen de 
achtergrond van de Brusselse expositie: de mens van heden en de bijbels- 
liturgische vroomheid, of anders geformuleerd: „Bijbelse vroomheid in de 
schaduw van het atomium?” Gaan de gedachtengangen samen? ’t Antwoord 
is bemoedigend. Er zijn meer aanknopingspunten dan men denkt. De bijbel- 
se visie op de mens komt wel degelijk overeen met het streven van de heden- 
daagse mens. De mens, beeld Gods, is wereldbeheerser, uitvinder, actief, een 
afhankelijk onafhankelijke, een veranderaar van de wereld, een onderwer- 
per; hij is vlees en bloed, lichaam en ziel, bestemd tot verrijzen in heerlijk- 
heid, deel van het godsvolk met een historie, waarin God zijn heilswil 
demonstreert en die uitloopt op een glorievolle ontknoping: volledig heil, 
reeds nu merkbaar. Deze gedachten zijn bijbels en spreken de moderne mens 
volledig aan. Hij kan ze realiseren in de eigentijdse situatie. In de liturgie 
beleeft de moderne mens dit en wordt hierin tevens gebracht tot de instem- 
ming van zijn kleinheid en zondigheid. 


Op deze diepzinnige inleiding sloot op uitstekende wijze het onderwerp 
aan, dat C, Cerpentier C.ss.R. van Jette-Brussel behandelde: „Het geloofs- 
leven van de moderne christen en de liturgie”. Spreker ging uit van de 
betekenisvolle stelling „lex orandi est lex credendi” en de omkering ervan 
in het leven van de Kerk. Geloof in en concretisering van Gods heilswer- 
kend handelen werken tezamen in het leven van de Kerk. Het geloofsleven 
van de mens in de Kerk staat in onmiddellijk verband met de objectieve 
wezenheid van Gods heilswerking in de Kerk, met de God-Mens zelf. 


Prof. Dr. P. de Haes van Mechelen sprak over „De waardering van het 
stoffelijk-lichamelijke in de liturgie”. In de Openbaring wordt sterk de 
innerlijkheid benadrukt. De profeten staan in gespannen verhouding tegen- 
over de uiterlijkheid van de eredienst van hun tijd. Maar ze geven tevens de 
betekenisgevende inhoud van de cultus en de riten aan. Ze redden het 
Jahwisme in Israëls religie: de riten beduiden een heilswerkzaamheid van 
God. De laatste Profeet Johannes de Doper richt op de bekering en bereidt 
voor op de werking van de Geest, door de verrezen Heer geschonken als 
eschatologische Gave. Door de sacramenten betrekt de Heer ons in deze 
heilswerking. Dit is „geestelijk” leven, dit is: levend in de Geest, opgenomen 
in de goddelijke wereld mèt ’t lichaam. De Hemelvaart van Christus is de 
consecratie van het lichamelijke. Onze aardse wereld heeft in Christus en 
María de voltooiing bereikt en Christus is aan onze wereld présent. Wij zijn 
nog niet voluit aangepast aan de volheid. De sacramenten voltrekken onze 
verbinding met de verheerlijkte Christus, richten op de uiteindelijke vol- 
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tooiïng van heel het mensdom en iedere mens in zijn totaliteit (communau- 
tair en totaal). 

De christelijke cultus neemt het stoffelijke in zich. Uiterlijke waarden 
vragen om bezieling. Onze menselijke natuur eist dit, alsmede onze sociale 
instelling: „conventum facite”, d.i. Komt tezamen in lichamelijkheid en 
intermenselijk verkeer. De bijbelse mens waardeert het stoffelijke, gretig 
tegemoet getreden met alle zintuigen. Zo moet de mens in de liturgie tre- 
den. De Geest betrekt ons in het leven met God met ons lichaam (engage- 
ment). Nu is er scheiding ontstaan tussen cultus en leven. Een juist geloofs- 
inzicht is nodig: Gods schepping van de mens is wonderschoon. Brood wordt 
het Corpus Christi: geconsacreerde schepping. Zo moet onze schepping 
geconsacreerd worden. 


Dr. J. Grootaers, bibliothecaris van de parlementsbibliotheek te Brussel, 
gaf in een academisch betoog zijn visie op „De taak van de leek in de liturgie 
en de liturgische beweging”. Enkele dragende gedachten uit dit referaat ver- 
dienen de aandacht: Het gaat niet in de eerste plaats om incidentele functies 
bij liturgische viering of het scheppen van het milieu van de eredienst, maar 
het gaat er om dat elke leek van welke ontwikkeling ook, die om het gezins- en 
beroepsleven te kunnen kerstenen, de kracht tot het christelijk getuigenis in 
de wereld moet kunnen vinden in de deelname aan het liturgisch leven van 
de Kerk. Vervolgens: het liturgisch leven is het trefpunt van het ambtelijk 
priesterschap en het algemeen priesterschap der gelovigen, waarin allen 
deelhebben aan het ene priesterschap van Christus. De beleving van de 
Eucharistie zelf impliceert de actieve deelname van de leken in parochie- 
gemeenschap en deze mag niet afhankelijk gesteld worden als een „liturgisch 
georiënteerd zijn” van de parochieherder. 

In de slotzitting werden door P. J. M. Heskes, pastoor te Den Haag, prof. 
Kan. J. Rabau van Mechelen en Kan. E. Van der Donck achtereenvolgens 
toelichtingen gegeven op de ervaringen met de nieuwe huwelijksritus in 
Nederland, het tot stand komen van de nieuwe ritus voor België met zijn 
liturgisch-historische achtergrond, en de mogelijkheden voor de zielzorg 
van het nieuwe huwelijksrituaal. 


In totaal waren drie gespreksfora gepland: over de eisen, die het gebruik 
van de volkstaal in de gemeenschapsmis aan de zielzorger stelt, dan over 
de vragen, hoe de gelovigen een bijbels-liturgische vroomheid kan worden 
bijgebracht, en hoe de leek komt tot actieve deelname en in de liturgische 
beweging kan ingeschakeld worden. Geruime tijd werd gesproken over de 
eisen, die aan de pericopenvertalingen mogen gesteld worden en of het 
gelovige volk werkelijk wel een gebrek zou tonen aan bible-minded-zijn. Ook 
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werden suggesties gegeven om vanuit de Eucharistieviering de gelovigen 
actief te doen zijn in de diverse activiteiten in de parochie: koor, acolythen, 
collectanten, Elisabethverenigingen, Vincentiusverenigingen, Eccelsiagroe- 
pen, enz. De leek krijgt ook een prachtige stimulans in de mogelijkheden, 
die al bestaan om hem een diepere theologische vorming te geven. 

Tot slot: als een wens mag worden uitgesproken, dan zou het deze kunnen 
zijn: Zou de tijd voor de inleidingen niet wat beperkter kunnen zijn en de 
tijd voor de gesprekken wat ruimer? Tenslotte nog deze opmerking: Waar- 
om is in het geheel van referaten niet één aan de katechese voor de kinderen 
gewijd? Wie bij het kleine Godsvolk en de kleine-leken-wereld begint heeft 
toch wel enige toekomst. 
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By de boodschap van een congres 


DOORDRIT. HEUSCHEN 


Van 25 tot 30 augustus Il. werd te Leuven en te Brussel een Internationaal 
katholiek Congres voor Bijbelstudie gehouden. Het vormde als het ware het 
hoogtepunt en de bekroning van een lange reeks van studiedagen, die, dit 
jaar, voor de tiende maal, onder de bezielende leiding van Mgr. J. Coppens, 
te Leuven werden georganiseerd. Meer dan 460 deelnemers schreven in op 
dit congres. Alle vooraanstaande katholieke wetenschappelijke instellingen 
en niet minder dan 21 verschillende landen waren er vertegenwoordigd. De 
deelnemers behoorden voornamelijk tot de kring van de vakmensen. Van de 
kant van de leken scheen de belangstelling eerder gering. Zij die opkwamen 
waren dan meestal nog specialisten. We denken hier bv. aan de professoren 
J. Vergote en B. van de Walle of aan de dames A. Haubert en J. Pirenne. 
Dit hangt natuurlijk voor een groot deel samen met de opzet van de Leuven- 
se Bijbeldagen: men komt er samen om aan wetenschappelijk werk te doen. 
Meer dan ooit is men zich, in de leidende katholieke kringen, bewust van 
het belang en de noodzakelijkheid van deze wetenschappelijke arbeid in de 
diepte. Meer dan ooit geeft men er zich rekenschap van dat, om de geestelijke 
en religieuse zin van de Schrift zo volkomen mogelijk te benaderen, het nut- 
tig en tot op een zekere hoogte zelfs onontbeerlijk is te beschikken over 
een zekere kennis van het Oude Nabije Oosten, van de ingewikkelde sociale, 
economische en politieke toestand waarin deze volkeren hebben geleefd, 
van hun geschiedenis, hun zeden en gewoonten, van hun religieuse opvat- 
tingen en praktijken, van hun literatuur en hun manier van spreken en 
schrijven, kortom van het „bijbels milieu”, in de meest uitgebreide zin van 
het woord, waarin de Schrift ontstaan is. Zoals „De Wereld van de Bijbel” 
het uitstekend zegt: „In de boeken van het Oude en het Nieuwe Testament, 
die tezamen een tijd, — en welk een bewogen tijd —, van meer dan duizend 
jaar omspannen, vinden we al die factoren terug. Om het vergankelijke van 
het blijvende, het tijdelijke van het eeuwige te onderscheiden, en de geschie- 
denis van de openbaring te kunnen volgen van het begin af tot aan de laatste 
apostel, om door te dringen in de blijvende religieuse betekenis en de 
(Eeuwige te onderscheiden, en de geschiedenis van de openbaring te kunnen 
volgen van het begin af tot aan de laatste apostel, om door te dringen tot de 
blijvende religieuse betekenis en de)eeuwige waarde, moet men gebruik 
maken van alle hulpmiddelen die de moderne wetenschap ons biedt” 


(blz. 24). 
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Welke heilzame vruchten deze wetenschappelijke arbeid kan afwerpen, 
kwam overduidelijk aan het licht op de Leuvense Bijbeldagen. Om maar een 
paar typische voorbeelden aan te halen: uitgaande van een aantal taalkundige 
beschouwingen, slaagde B. Wambacq er in de oorsprong van het Baruch- 
boek in een volkomen nieuw daglicht te stellen, terwijl Kan. Drioton, in een 
schitterend betoog, met behulp van de semantiek en de syntaxis van de zin- 
nen, achter de tekst van het Egyptisch wijsheidsboek van de bekende Amene- 
mope, de basistekst van ons canonisch Spreukenboek heeft kunnen doen 
opduiken. Deze wetenschappelijke arbeidstechnieken zijn thans niet meer 
het exclusieve kenmerk van een of andere groep van katholieke exegeten, 
van een of andere school: zij vormen, — dit bleek duidelijk te Leuven —, 
een alom verspreide en aanvaarde werkmethode. 

Doch deze werkmethode heeft als object de Bijbel, die niet een boek is 
als een ander. Door zijn oorsprong, zijn aard, zijn inhoud en zijn doel komt 
hij apart te staan. Men kan daarom de Bijbel niet begrijpen zo men hem niet 
benadert in de geest waarin hij is geschreven, zo men niet al zijn krachten 
inspant om de werkzaamheid Gods, die aan de Bijbel toch zijn onvervreemd- 
baar eigen cachet geeft, tot in haar diepste kern te vatten. Juist aan dit god- 
delijk auteurschap heeft de Bijbel zijn eeuwige en absolute waarde en bete- 
kenis te danken. Het is weliswaar niet altijd gemakkelijk achter en doorheen 
de menselijke inkleding van het Godswoord de wezenlijke dimensies van 
Gods affirmaties te achterhalen, de kern van de boodschap te onderscheiden 
en los te maken van haar omhulsel. Hoezeer dit probleem nochtans de bijbel- 
geleerden bezighoudt, bleek o.m. uit de merkwaardige lessen van Z.E.P. 
Vogt, de rector van het pauselijk Bijbelinstituut, van professor A. Descamps 
en van Pater Benoît. De katholieke exegeet is meer dan een historicus en 
een filoloog, aldus professor Descamps; hij moet weliswaar uitgaan van de 
historisch-filologische methode om de inhoud van de gewijde teksten te 
omschrijven en onvervaard erkennen dat deze methode, toegepast op de 
Bijbel, een volkomen autonomie geniet en naar haar eigen wetten luistert. 
Maar hij mag niet vergeten dat de resultaten van dit historisch-filologisch 
onderzoek dienen geassumeerd te worden op een hoger plan; hij mag dus 
geen abstractie maken van zijn geloof doch dient het volle licht er van te 
benutten om een nieuwe en transcendente betekenis te geven aan datgene 
wat in de densiteit van zijn bestaan voorafgaande zo getrouw mogelijk werd 
benaderd bij middel van de in de wetenschap aanvaarde onderzoeksmetho- 
des. De spreker wierp ook nog de kwestie op of het aan de bijbelse theologie 
toekomt een antwoord te brengen op de vraag of men, in de religieuse kate- 
gorieën, waarvan de Bijbel zich bedient, een onderscheid moet maken tus- 
sen hun wezenskern, — hetgeen er als het ware de „permanente essentie” 
van ís en dus een absolute, onveranderlijke waarde bezit —, en datgene wat 
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eerder aan bepaalde omstandigheden van tijd, beschaving en milieu dient 
toegeschreven (het probleem van de Entmythologisierung). Zijn antwoord 
luidde negatief, omdat het aan de wijsgerige kritiek toekomt zich over der- 
gelijke vraagstukken uit te spreken. 


Pater Benoît, van zijn kant, wees er op dat het verschijnsel van de Schrift- 
imspiratie, in de meest eigenlijke zin, in tegenstelling met de zogenaamde 
„profetische openbaring”, slechts dan getrouw benaderd kan worden indien 
men er rekening mee houdt dat de menselijke auteurs, bij het opstellen van de 
Schrift, al naar gelang de vermogens die ze hierbij inzetten en de doeleinden 
die ze bij hun onderricht nastreven, niet op gelijke doch op analoge wijze de 
invloed van Gods geestelijk handelen, zijn inspiratie, ondergaan. De Schrift- 
inspiratie, aldus dezelfde spreker, is trouwens een verschijnsel dat thuishoort 
in een nog breder genre van goddelijke werkzaamheid; om de natuur er van 
te vatten doet men best deze bepaalde vorm van inspiratie te vergelijken 
met andere analoge vormen, zoals de inspiratie tot spreken en getuigen 
(profetische en apostolische inspiratie) of de inspiratie tot handelen (men 
denke aan de „gesta Dei per Hebraeos”). Ja, men zou goed doen, aldus steeds 
dezelfde spreker, zich de vraag te stellen in welke mate de actie van de Geest, 
zoals ze zich voortzet in het leven van de Kerk en in de uitspraken van het 
Magisterium, niet als een soort van inspiratie dient beschouwd te worden. 
Men voelde wel dat deze uiteenzetting wat deining teweegbracht bij het 
publiek, doch elkeen was toch ook van oordeel dat deze voordracht nieuwe 
perspectieven opende, dat het zeer juist gezien was het verschijnsel van de 
inspiratie niet los te maken van de gehele werkzaamheid van de Geest in de 
Kerk, — de Kerk van Pinksteren, voor ons christenen, of de Kerk in de 
schemering, voor de gelovigen van het O.T. —, vermits de openbaring toch 
voor deze gemeenschap is bestemd, haar vormgeving voor een groot deel 
aan deze gemeenschap te danken heeft en in diezelfde gemeenschap wordt 
beleefd en er steeds voller en steeds dieper in haar rijkdom wordt ervaren. 


Met veel genoegen hebben we te Leuven kunnen vaststellen hoe men, ook 
in katholieke vakkringen, meer en meer belangstelling toont voor het leven 
van het Godswoord in de schoot van de gemeenschap door God zelf gesticht 
en door zijn Geest geleid. Bij de referaten die verband hielden met het O.T. 
kwam deze strekking op de eerste plaats tot uitdrukking in de studies gewijd 
aan hetgeen de Fransen als „les relectures bibliques” bestempelen. In zijn 
geestelijke groei en opgang heeft Oud-Israël zijn gewijde teksten telkens 
weer met nieuwe ogen gelezen en hun betekenis verder uitgediept, zonder 
nochtans aan hun fundamentele oriëntaties te tornen. Wie oog heeft voor 
deze werkelijkheid, zal ook een beter inzicht krijgen in de zin van de traditie 
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en zelfs in de problemen van de inspiratie. Men weet dat professor A. Gelin 
reeds sinds geruime tijd de aandacht heeft gevestigd op deze „relectures 
bibliques”: zijn helder, fris en levendig betoog illustreerde de kwestie met 
een groot aantal typische en overtuigende voorbeelden. Dezelfde innerlijke 
groei van de openbaring werd verder o.m. nog in het licht gesteld in het 
referaat van H. Gross, die de transpositie van bepaalde „motieven” in de 
profetische prediking onder de loupe nam, in de studie van A. Deissler over 
het anthologisch karakter van psalm 48, in de uiteenzetting van professor 
H. Junker over het thema „zegen” als heilsgeschiedkundig „motiefwoord” in 
het O.T. en in de zeer interessante voordracht van de Rector van het pauselijk 
Bijbelinstituut, P. Vogt, die op treffende wijze deed uitkomen hoe som- 
mige passages uit het Wijsheidsboek een soort van midrasch van oudere 
teksten vormen, een vrome meditatie en reflexie op de boodschap in vroegere 
composities uitgedrukt, die hierdoor weer nieuw licht en nieuwe levens- 
waarde krijgt. — Bij de Nieuw-Testamentici kan men eenzelfde stroming 
onderkennen om het Godswoord, de schriftelijke neerslag van de levende 
Traditie, zo getrouw mogelijk te situeren in de moederbodem van de Kerk. 
Zij leeft zich vooral uit in het benutten van de „Formgeschichtliche Metho- 
de” als literair-critische arbeidstechniek. We wezen reeds op de magistrale 
les van professor Descamps en op de aandrang waarmee hij de noodzakelijk- 
heid van een meer theologische exegese verdedigde. Tot welke resultaten 
een goed gebruik van de wel begrepen „Formgeschichtliche Methode” kan 
leiden kwam o.m. op treffende wijze tot uitdrukking in de uiteenzetting van 
professor A. Vögtle over de zendingswoorden van de Verrezene. 


De groeiende belangstelling voor de geestelijke en theologische betekenis 
van de Schrift kan men ook aanvoelen in een verheugende en beloftevolle 
opbloei van de bijbelse theologie. Er was een tijd dat men over dit onder- 
werp niet spreken kon zonder bij velen een fronsen van het voorhoofd op 
een ophalen van de schouders uit te lokken. De bijbelse theologie heeft thans 
bij alle katholieke exegeten burgerrecht verworven. Vijf jaar geleden reeds 
waren de Leuvense Bijbeldagen geheel aan haar problematiek gewijd, en ook 
bij dit laatste congres kreeg zij een eigen en afzonderlijke sectie toegewezen, 
waarin verschillende van de interessantste referaten van deze studiedagen 
werden gehouden. Namen hier o.m. het woord de professoren A. M. Brunet 
(Montréal), H. Gross (Trier), J. de Fraine (Leuven), J. de la Potterie (Leu- 
ven), A. Vögtle (Freiburg í. Breisgau), D. Mollat (Chantilly), C. Spick (Frei- 
burg i. Zw.), St. Lyonnet (Rome), K. H. Schelke (Tübingen) en V. Hamp 
(München). 


Meer dan eens, ten slotte, was er te Leuven sprake over de verhouding van 
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de wetenschappelijke arbeid tot het religieus leven van de Kerk. Meesterlijk 
was de uiteenzetting die Mgr. Charue, bisschop van Namen, en zelf een 
oud-professor in de exegese, aan dit onderwerp heeft gewijd. De Kerk, aldus 
deze zo eminente spreker, verwacht van de vakgeleerden dat zij haar zouden 
bijstaan in haar pastorale taak. De liturgie kan er niet anders dan bij winnen 
met meer nog in kontakt te komen met de Bijbel: de dienst van het Gods- 
woord heeft altijd in dienst gestaan van het altaar. Maar deze terugkeer tot 
de Bijbel zal dan slechts weldoend zijn, wanneer hij verloopt volgens de 
regels van de christelijke hermeneutica. Men verwachtte het heil niet van 
uitzonderlijke geestesgaven! Het komt aan de vaktheologen toe de leer van 
de Kerk toe te lichten, onder de verantwoordelijke leiding van de hiërarchi- 
sche overheden, die alleen, krachtens een goddelijk recht, met het leerambt 
bekleed zijn. Aan deze vakmensen vraagt de Kerk niet enkel wetenschappelijke 
maar ook vulgarisitatie-werken te publiceren en zo de vruchten van hun, 
veel inspanning, offers en toewijding vragende, arbeid voor de gemeenschap 
bruikbaar te maken. De Kerk kent hun zelfs een monopolie in dezen toe: zij 
vraagt hen de leiding van de bijbelse beweging op zich te nemen. Actiernen- 
sen, hoe goed ze het ook bedoelen, zijn tegen zulke taak niet opgewassen. Ook 
Mgr. Alfrink kwam, in zijn slotwoord, op deze laatste gedachten terug. 
Neemt u in acht, aldus de aartsbisschop van Utrecht, voor een overhaaste 
productie van oppervlakkige vulgarisatiewerken. Even zeer als de weten- 
schappelijke arbeid moet aangemoedigd, even voorzichtig moet men te werk 
gaan bij het voorlichten van het groot publiek. Men neme hier zijn tijd, 
men werke rustig verder, men late alles rijpen, want overhaasting kan veel 
kwaad doen, de besten nutteloos schokken om hen in de verleiding brengen 
niet slechts het onkruid maar ook de tarwe uit te rukken. 

Voorzichtigheid blijft dus geboden. Maar, van de andere kant, valt het 
toch op met hoeveel aandrang twee van de eminentste en bekwaamste woord- 
voerders van het Episcopaat beklemtonen welke centrale plaats de Bijbel 
inneemt in het leven van de Kerk en hoe belangrijk het ook is dat alle katho- 
lieken de Bijbel zouden kennen en waarderen op een manier die iets betekent 
voor hun leven. De voornaamste bron van onze katholieke spiritualiteit is en 
blijft de Bijbel. Wil men zichzelf als katholiek verstaan, dan is het onont- 
beerlijk te leven in de geestelijke sfeer die door de boodschap van de Bijbel 
werd geschapen. Moge dit tijdschrift al zijn lezers hierbij helpen, en hen 
niet slechts het woord Gods door gebed en door bezinning doen uitdiepen, 
maar het hun tevens doen verwerkelijken in een doorleefd getuigenis. Het 
getuigenis, aldus Pater de la Potterie op de Leuvense Bijbeldagen ín een zeer 
suggestieve studie over het vierde evangelie, het johanneisch getuigenis ís het 
overdragen, het meedelen van een geloofsvisie. Het steunt op een innerlijke 
geloofsbeleving. Het is meedelen van een eigen ervaring. Niet de ervaring 
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van de Verrijzenis, maar van de Verrezene. Men getuigt van zijn eigen 
geloof, van hetgeen men „ziet’, ervaart en voelt (I Joh. 1, 1). Christus zelf 
spreekt, getuigt over hetgeen Hij schouwde bij de Vader. Johannes de Doper 
getuigt over Jesus als Messias. De christen getuigt over Jesus als de gezon- 
dene, als God. De bedoeling van het getuigenis is: anderen brengen tot het 
geloof, de openbaring die God mij schonk doorgeven aan een ander. Er is 
oppositie tegen de openbaring: Johannes beschrijft een groot proces dat aan 
de gang is: daarin neemt hij stelling voor Christus als de gezondene van 
God. Die oppositie was niet slechts een kenmerk van de eerste tijden van 
het christendom. Nog steeds sluiten de menselijke hoogmoed en de geeste- 
lijke zelfgenoegzaamheid zich voor het licht der openbaring. Ook thans 
geldt hierop slechts één antwoord: getuigen dat de Heer, en Hij alleen, de 
weg, de waarheid en het leven is en door deze belijdenis van zijn Naam, in 
liefde, zelfverloochening en onthechting, de wereld meer ontvankelijk maken 
voor het beluisteren van Zijn levensboodschap. 


Sá 


